निवेदन 


न्क- 


प्रिय महोदय ! 


आपको यह ज्ञात ही है कि स्व० श्री पं० ठाकुरदत्त 
शर्मा अमृतधारा स्थिर निधि से गुरुकुल कांगड़ो विश्व- 
विद्यालय में स्थापित वेदानुसख्धान विभाग द्वारा 
तैय्यार को गई “विष्णु-देवता' ऋषि-रहस्य' ग्रादि 
प्रनेकों पुस्तक प्रकाशित हो चुकी है । इस वर्ष 
सन्‌ १६६६ में इस निधि से 'बेइ-जिमर्श! नामक 
पुस्तक वेदानुसन्धान विश्ञाग द्वारा तैब्यार कराकर 
प्रकाशित की जा रही है । श्राशा है बेद्प्रेमी सम्मन 
इसे प्रपनाकर वेदानुसन्धान कार्य को प्रोत्साहन देंगे । 


धर्मपाल निद्यालकार 
च. मुख्याधिष्ठाता 
२१-६-६६ गुरकुल कांगडी विश्वविद्यालय 


ओरम्‌ 


वेद-विमर्श 


[ बेदान्तग ते विविध विषयों, समस्याओं 
आदि का मूत्म विवेचन 


लेखक 
श्री भगवद्दत वेदालंकार, एम. ए. 
वेदानुसन्धानकर्ता एवं सम्पादक-गुरुकुल-पत्रिका 


प्रकाशक 
धर्मपाल विद्यालंकार 
प्रशासक : गुरुकुल कांगड़ी विश्वविद्यालय, हरिद्वार 
कृते वेदिक-प्रनुसन्धान-विभाग 
गुरुकुल कांगड़ी विश्वविद्यालय, हरिद्वार 


कॉपीराइट : मुख्याधिष्ठाता 
गुरुकुल कांगड़ी विश्वविद्यालय, हरिद्वार 


मुद्रक 
जी. घर पाल 
मैनेजर गुरुकूल कागडी प्रिटिंग प्रेस, हरिद्वार 


गुरुकुल कांगड़ो विश्वविद्यालय के सुयोग्य 
स्नातक श्री पं० भगवद्तत्त जी ने वेदों के भिन्न-भिन्न 
विषयों पर श्रनेकों खोजपूर्ण पुस्तकें लिखी है । 
इनकी कई पुस्तकें प्रकाशित हो चुकी हे। भ्रब इनको 
'वेदविभर्श' नामक पुस्तक पाठकों के समक्ष उपस्थित 
है। इस पुस्तक में विद्वान लेखक ने वेदों फे सम्बन्ध 
में विभिन्न विषयों पर तक संगत ऊहापोह किया 
है। वेदों की समस्याग्रों को समझने, उनको पुत्थियों 
को सुलझाने का एक प्रशंसनोय प्रयत्न है । यह 
पुस्तक लिखकर श्रो पं० भगवहृत्त जी ने वेदिक 
वाह सय पर लिखे गये साहित्य में एक उपयोगी 
पुस्तक की वृद्धि की है। गृरुकुल के बेदिक श्रनु- 
सन्धान विभाग की प्रोर से यह पुस्तक स्वाध्याय 
प्रेमी जनता के सम्मुख प्रस्तुत की जा रही है । 
आांशा है पूर्व प्रकाशित रचनाओं के समान इस पुस्तक 
को प्रपता कर वेदप्रेमी जन गुणग्राहकता का 
परिचय देंगे । 


प्रियव्रत वेदवाचस्पति 
सन्‌ ग्राचार्य 
१६६६ गुरुतुल कांगड़ी विश्वविद्यालय 


प्रिय पाठकब॒ुन्द ! 


विदा विमर्श! नामक यह पुस्तक श्रावक समक्ष 
उपस्थित है। ग्राप यह जानते ही हे कि इस भूमण्डल 
पर वेद सबसे प्राचीन ग्रन्थ हे, और ये उस भाषा 
में उपनिबद्ध है जिसका प्रचलन श्राजकल नहों के 
समान है । ग्रतः वेदान्तर्गत शब्दों, संज्ञाग्रों व परि- 
भाषागं का पृर्णस्पष्टीकरण कर सकता तत्सम्बंधी 
समरस्थाप्रों व गृत्थियों को पुर्णझय से सुलझा सना 
प्रतिदृष्कर कार्य है। परन्तु उनको समझने व <नक 
समाधान का प्रयत्त तो श्रादि काल से किया हो 
जा रहा है। इसी भावना से प्रेरित हो हमने भी इस 
पुस्तक में बेंद के विभिन्न शब्दों, परिभ:पाप्रो 
झादि का स्पष्टीकरण करने का प्रयत्त किया है। 
और वेद के सम्बन्ध में प्रवलित विभिन्न विचारों व 
कुछ विषयों पर लेखनी उठाने का यह उपक्रम मात्र 
है। प्रिय पाठक वुन्द यह न समझता कि इस पुस्तक 
में सब विषयों पर पूर्ण विवेचन हो गया है। पुरतका- 
स्र्गत सब विषय बहुत गृढ़ है, योग की सर्वोच्च 
भूमिका में पहुंच कर ही बहुत से विषय स्पष्ट 


(१) 


हो सकते है प्रतः यहू केवल उन विधयों का बोदिक 
सपमाद्र है फिर भो हमारी यहू धारणा है कि यह 
पुछतः प्रापको वेद सम्बंधी विधयों पर उहहापोह 
करने को पर्याप्त सामग्री दे सकेगी । 


भवदीय 
प्रगददत्त वेदालंकार 


विषय-सूची 

संख्या विषय पृष्ठ संख्या 

१ बेंद सरल नहीं है १ 
वेदों के भ्रध्ययन की दो पद्धतियां 
बेदों की भ्रात्मा (प्र्थ), वेद का सत्य 
प्रथ॑, तक द्वारा श्रर्थ, श्रथों को इयत्ता, 
मन्त्रों का विनियोग, ग्र्थों का प्रवाह 
सुक्ष्मता की श्रोर (सोम, घृत, गो), 
श्र्थों में मुख्य गौणभाव, वेदों का सुक्ष् 
धरातल (ग्रग्नि, इन्द्र, सोम ), ब्राह्मण 
प्रन्‍्थों में बेबोत्पत्ति प्रक्रिया, भ्रग्नि से 
ऋग्वेद की उर्स्म्क्ति वेदोत्पत्ति का 
माध्यम गायत्री, वेदोत्पत्ति का 
माध्यम ऋषि-प्राय, ऋषि एक 
विशिष्ट गति । 

२ वेदों की माता (वाक) ६७ 
बाक्‌ की शक्ति, वाक्‌ को उत्पत्ति 
प्रक्रिया, क्या वाक हो समग्र संस्तार 
है ?, श्राद्मस्फोट, वाक्‌ भर खम्‌ 
(श्राकाश), वेदों में वाक्‌ के विभिन्न 
रूप, शब्दस्वरुप में विभिन्न मत, शब्द 
श्रौर ज्ञान का सहचार, वाक्‌ को 


(७) 


उत्पत्ति, उत्पत्ति के दो प्रेरक, वाक्‌ 
की व्योम व्यापकता । 

३ वेदों का साक्षात्कार १०७ 
बेदों की श्रुति संज्ञा, मन्ध ध्वनि का 
स्थान-विशेष, भ्रोत्न में दिव्यता के 
झाविर्भाव के साधन व उपाय, 
प्रो३स्‌ में सब बेदों का सार है- 
क्या मन्त्र ध्वनि के साक्षात्कार 
का कारण हृदय है या श्रोत्न, भात्मा 
का श्रोत्र से सम्बन्ध, भोत्र में एकाग्रता 
से दिव्यता प्राप्ति । 

४ सामवेद की वेद के रूप में श्रावश्यकता १४० 
प्राचीन युग में सामवेद को महिमा, 
विभिन्नता का कारण, क्‍या ऋग्वेद 
के मन्त्र सामवेद में गये हैं ? 

५ बृहत्‌-रथन्तर १६१ 
बृहत्‌ रथन्तर में पोर्बापर्य, दो पाश्वे 
व दो पंख, बृहत्‌ रथन्तर, प्राण और 
श्रपान का बृहत्‌ श्रौर रथन्तर रूप, 
चुलोक श्रौर पृथ्वीलोक, बृह॒त्‌ श्रोर 
रथन्तर से अन्य सामों को उत्पत्ति । 


(६५) 


६ बेंद की समस्याप्रों पर महृधि दयानन्द का 


दृष्टिकोण २०१ 
कर्मकाण्ड, विनियोग, निर्वचन, ब्राव्यान । 
७ वेदभाष्य २२१ 
देवतार्थ निर्गंय, मन्व्रार्थ निर्णय पदार्थ निर्णय 
८ ऋषित्व प्राप्ति के कुछ साधन २४२ 
€ श्रद्धा की प्राराधना २५१४ 
१० भगवान्‌ को भ्रोह़तो २६२ 
११ ब्रतग्रहण २६७ 
१२ विश्वप्रेम को झांकी २७२ 
१३ सच्चा गृहस्थाश्रम २७५ 
१४ गआरान्तरिक दिव्यवाणी २८३ 
१५ भरे ! पुरोहित जाग २६० 
१६ सर्दक्यवाद २९५ 
१७ बेब का ऐक्यवाद ३१३ 


पंस्थापफ-स्थिरनिधि! 





पैदप्रमी दानवीर श्री पंडित ठाकुरदत्त शर्मा दे 
ग्रमुतधारा' देहरादून 


ओदरेम्‌ 


वेद - विमर्श 


वेद सरल नहीं हैं 


पाइचांत्य विद्वानों के विचारों से प्रभावित 
य प्रमिभूत होकर कई भारतीय विद्वानों की यह 
थारणा बन गई. है कि जिप्त प्रकार कुरान, बाइ- 
बल श्रादि भ्रन्‍्य धर्मग्रन्य सर्वेसाधारण जन के लिये 
चोधगम्य हैं, सर॒त हैं, उत्ती प्रकार वेदों को भो 
हमें सर्वताधाररी! के लिये बोधगम्य बनाना 
चाहिये । परन्तु इस सम्बन्ध में प्राचीन ऋषि, 
मुनियों का मत इसके विपरीत है । वेद मन्‍्त्रों के 
प्रपने उदगार भी ऋषियों के मत को पुष्ठ करते 
है । निरक्त के शब्दों में उनका कहना यह है कि 
जो तप्त्वो! नहों हे, जो ऋषि-कोटि में नहीं 


१. नातपस्काय मच्तरहस्यं देवतारहस्यं वा 
प्रत्यक्ष भवतीति ** * त्रस्यास्तपसा परारमीप्सि- 


२ बेद- विमर्श 


पहुंचा है, उसे मन्‍्त्रों व देवताम्रों के रहस्य का 
प्रत्यक्ष त्रिकाल में भो नहीं हो सकता । इसलिये 
गृह्य विद्या से परिपृर्णं तथा समग्र ब्रह्माण्ड का 
झान देनेवालो इस वेदबाणी के परले छोर पर तप 
द्वारा पहुंचने का प्रयत्त करना चाहिये । 
तैत्तिरीय ब्राह्मण में एक कथा झ्रातो है--जो इस 
पर प्रच्छा प्रकाश डालती है। वहु इस प्रकार 
है कि....भरद्वाज ऋषि ने तोन जन्मों में श्राजन्म 
ब्रह्म चयं ? धारण करके वेदों का ग्रष्ययत किया 


तव्यम्‌। ( यास्क्र १३१३ ) न प्रत्यक्षमनपेरस्ति 
मन्त्रम्‌। ( बृहदेवता ८+१२६ ) ! 


१. भरद्वाजों है त्रिभिरायुभि बंह्मचर्यमुवास । 
तह जी्ण स्थविर शया[तमिन्द्र उपब्रज्योवाच । 
भरद्वाज! यते चतुर्थपयुईया किमेतेन कुर्या इति । 
ब्रह्मचयमेवेतेन चरेयमिति होवाच । त ह त्रीन्‌ गिरि- 
हूपानविज्ञातातिव दर्शयाञचकार ' तेषां ह एकेक- 
स्मान्मुष्टिमा ददे । स होबाच भरद्वाजेत्थामन्त्य ! 
बैदा वा एते । अनन्ता वे बेदाः । एतड्के त्रिभिरायु- 
भिरन्ववोचथा: । अथ ते इतरदननक्तमेव । एहि इम 


वेद-बिमशे ३ 


जब वह वृद्धावस्था में जीर्ण शीर्ण मृत्यु-अब्या पर 
पड़ा था, तब इस्र ने उसके पास झ्राकर कहा कि 
है भरद्वाज ! यदि मे तुम्हें चौथा जन्म और दे दूं 
तो तुम क्या करोये ? भरद्वाज ने उत्तर दिया 
कि उप जीवन में भी में आ्राजन्म ब्रह्मचारो रह 
कर वेदों का स्वाध्याय ही कहूंगा । इस पर 
इन्द्र ने उसे तीन बड़े प्रशात पहाड़ दिखाये श्रोर 
हरएक से (एक-एक मृंटठों लेकर कहा कि 
भरद्वाज ! श्राग्रो, देवों थे बेद है, ये भ्रनस्त हें । 
तू तो तीनों जन्मों में थोड़ासा ही पढ़ पाया है। 
प्रधिकांश तो तेरे लिये भ्रज्ञात हो पड़ा है, भ्राग्रो 
इसे जानो । इस में सब विद्याएं है ।' 

इस ऐतिहा का भाव स्पष्ट है कि भरदाज 
ऋषि तोन जन्मों तक पूर्ण ब्रह्मचय का पालन कर 
के भी वेदों के पूर्ण ज्ञाता नहों बन सके ' उन्हें 
इन महून्‌, विशाल तथा प्रत्युत्नत बेद-पर्वतों से 
केवल एक-एक मुद्ठो ज्ञान प्राप्त हुआ । इससे 
यह स्पष्ट है कि वेद इतने सरल नहीं है कि सर्व- 


विद्धि । प्रयं वे सर्वा विद्या इति । ( तै. ब्रा. 
३॥१०११३-४ ) । 


ढ़ बैद-विमर्श 


साधारण जन इन्हें समझ सर्क । जिन सल्त्रों के 
प्रध॑ व देवताशं के स्वरूपों के सम्बन्ध में हम यह 
समझते हें कि ये तो हमें ज्ञात है, पता नहीं वे 
भी वास्तव में ज्ञात हे कि नहीं ? 

शाकपृणि! प्राचार्ण यह समझता था कि 
में सब देवताश्रों व उनके स्वरुपों को जानता 
हू। उसके मन में इतना संकल्प पंदा ही हुश्रा था 
कि एक उभयलिड्डी देवता उसके सामने प्रकट 
हुई | वह उत्ते त जान सका । 


इस प्रकार निरक्‍त व व्याकरण प्रादि प्रन्थों 
का प्रकाण्ड पण्डित वे मन्‍्त्र-विचार में प्रवीण 
शाकपूणि भी जब देवताप्ों के स्वरूप को नहीं 
जान सका तो इससे यहु स्पष्ठ है कि वेदार्थ-बोध 
इतना सरल नहीं है कि सर्वताधारण जन भो 
उस्ते भलोभांति सम सकें। विद्ञानों में भी वेदों 


१. शाकपूणि: सकत्पयाञ्चक्रे सर्वा देवता 
जातामीति । तस्में देवतोभयलिज्डी प्रादुरबभूव । 
तां न जज्ञे | तां पप्रच्छ विविदिषाणि त्वेति ' 
नि. २८ | 
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का पृर्णज्ञाता तो दूर रहा, वेदों का स्थिरपीत भी 
कोई विरला ही होता है। वेढ-दुग्घध का पान 
फरने के लिये प्रायः सभी मायारूपी एक कृत्रिम 
बाक्‌-धेनु का निर्माण कर लिया करते हें जो कि 
सच्चो वाक-धेन नहीं होती । एक स्वत: निर्मित 
कृत्रिम वाक-वृक्ष को अपने श्रन्दर अ्रकुरित कर 
लेते है, जिसम॑ कोई पुष्प फल नहीं होता । वेबों 
का ज्ञान प्राप्त कर के हम इस भूतल के हो सर्व 
प्रकार के कल्पाणों को नहों प्राप्त कर सके, प्रन्य 
लोकों के कल्याणों को तो बात ही दूर है। इससे 
यहू स्पष्ट है कि हमें वेदों का सच्चा ज्ञान नहीं 
हुप्रहै। | 

हमारे मंत्रोध्चारण में वह शक्षित नहीं भो 
सफल क्रिया कर सके । प्रतः हमें मानना पड़ता 
है कि बेद हुमारे हाथ में पश्राकर क्रुण्ठित 
हो गये हूँ। भ्रेद का यह स्पष्ट कथन है कि यह 
वेशबाणी क्िसो बिरले व्यक्षित के लिये ही ग्रपने 
स्वरूप को खोलती है। प्रहनन यह है कि वह 
कौनसा व्यक्षित है ? इसका उत्तर यह है कि वह 
ऋषि है । इसी लिये प्रत्येक मन्त्र पर ऋषि दिये 
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गये हैँ । इस प्रकार वेद व वेदिक साहित्य के कुछ 
उद्धरण हमने प्रदर्षित किये, ब्लौर भी भ्रनेकों 
उद्धरण इस सम्बन्ध में दिखाये जा सकते हैं इससे 
यह स्पष्ट है कि ऋषित्व की प्राप्ति पर स्पष्ट 
होने वाली ऋषियों फो इन गूढ़ दृष्टियों को 
सामान्य जन फंसे जान सकते हैं ? 


वेदों के अध्ययन की दो पद्तियां 


छान्दोग्योपनिषव्‌ में पुरुष प्र्थात्‌ प्रात्मा के 
जानने के दो विभिन्न पथ दिखाये हैं, एक देव- 
ताप्रों के प्रतिनिधि इन्द्र का और दुसरा भ्रसुरों के 
प्रतिनिधि विरोचन का । इस संपुर्ण कथानक को 
यहां दिखाना तो अप्रासंगिक होगा-उसका निचोड 
व परिणाम हम इन श्षब्दों में रख सकते है । वह 
पहु कि इन्र गहराई में सृक्ष्मता में प्रवेश करता 
है तो विरोचन चर्मचनक्ष से प्रत्यक्ष होने बालो 
स्थृलता में हो सन्तुष्ट हो जाता है। इन्द्र के लिये 
ग्रात्मा व केन्र प्रमुख है तो विरोचन के लिये 
शरीर व परिधि। 

इस प्रकार ये दो भिन्न दृष्टिकोण हमें सभो 
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क्षेत्रों में दृष्टिगोचर होते हे । प्रत्येक देश में ये 
दो भिन्न दृष्टिकोण रखनेवाले व्यक्ति सदा से 
होते श्राये है | परन्तु प्रमुख रूप से भारत ने 
इन्द्र-पथ का प्रबलम्बन किया है तो पाइचात्य 
जगत्‌ ने विरोचन-पथ का * भारतीय दृष्टिकोण 
सदा से यह रहा है कि 'यस्मिन विदिते सर्व 
विदितं मवति' प्रर्थात्‌ जिसके जात लेने पर सब 
जाना जाता है। अतः सृष्टि के श्राधार उस 
प्रन्तर्यामी भगवान को हो जानने का प्रयत्त करना 
चाहिये। इसके विपरोत पाइचात्य जगत्‌ श्रपनी उन्नत 
प्रवस्थाग्रों में श्रदा भौतिक वृष्टिकोण वाला रहा 
है।ये दो शक दृष्टिकोण सामाजिक, राज- 
तसेतिक तथा घामिक प्रादि सामूहिक जोवनों में 
भी स्पष्ट दृष्टिगोचर होते हे । इसी प्रकार वेदों 
के भ्रध्ययन में भी ये दो विभिन्न दृष्टिकोण वे 
व विभिन्न पद्धतियां श्राजकल भ्रपनाई गई हे । 


इस में वेरोचनो पद्धति का प्रवलम्बन पाश्चात्यों 
ने किया है। प्रोर ऐंद्रो पद्धति का स्वामी दया- 
नन्‍द व श्री प्ररविन्द ग्रादि भारतोय योगियों व 
ऋषियों ने | इसका परिणास यह हुग्ा कि थेद 
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व वेदिक घाहित्य के बाह्य रूप का विश्लेषण, 
प्रलकरण व परिपार्जन पाइचात्य विद्वानों के परि- 
धमका फल है । सम्पूर्ण वेदिक साहित्य को 
तारतम्प देना, श्रेणी-विभाजन कर उसको एक 
नवीन व रोचक रूप देना उन्हों को देन है । प्रत- 
एव उन्होंने वेबिक साहित्य के बाह्य रूप प्र्थात 
वब्ददरीर के प्राधार पर हो वेद के सम्बन्ध में 
स्थानुकूल तथे-तये परिणाम वे नये-तये सिद्धान्त 
स्थापित किये हैं। और भ्र्य को दृष्टि से बाह्य 
स्थुलार्थ को हो उन्होंने प्रषनाया है। परन्तु 
इसके विपरीत भारतीय सदा से 'गुढ, गृह, 
गहरेष्ठं, अपीच्यं, निष्या व्चांप्ि, परोक्षप्रिया 
हि दैवाः प्रत्यक्षद्विष:' प्रादि सेकड़ों सहस्नों संकेतों 
द्वारा यह निर्देश दे रहा है कि बाहू य रूप व स्थूल 
ग्र्थ में हो सम्तुष्ट न होग्रो | वेद के गुप्ता को 
जानने का सदा प्रधत्त करते रहो । 


वेद की आत्मा ( अर्थ ) 


वेद को आत्मा प्रथ॑ है प्लौर श्ब्ब उसका 
शरीर है। इस लिये वेदाध्ययन करने वाले को 
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ग्रथ॑ का ज्ञान भ्रवश्य होना चाहिये । जो श्रर्थ 
नहीं जानता उसे झास्त्रकारों ने भारवाही गधे के 
तुल्य भाना है । इस के विपरीत प्रथ के 
ज्ञाता क्रो सकल भद्र ग्र्थात्‌ संसार के समग्र 
फह्याणों को प्राप्त करने वाला लिखा है। परन्तु 
इस सम्बन्ध में एक ग्रवान्तर प्रश्न पैदा होता है 
कि क्या शब्द में कोई भी शक्षित नहों है ? यदि 
शब्द में शक्ति है तो वह केवल गधे का भार 
नहीं कहा जा सकता । इसो प्रकार प्र्थ के 
सम्दन्ध में भी प्रश्न पेदा होता है। क्या श्र में 
ऐसी शक्ति है।कि मनुष्य मन्‍्त्रों का प्र्थ जानकर 
सकल को को प्राप्त कर लेता है? यदि 
यह सत्य है तो श्राजकल मन्त्रों के ज्ञाता ग्नेकों 
है, तथा वेदभाष्यकार तक दृष्ठिगोचर होते 
है। पर उन्हें संसार के समग्र कल्याण प्राप्त हो 
गये हूँ, ऐसा देशा व घुना नहीं गया । इसलिये 
ग्रावक्यक यह है कि वाब्दशक्ति व श्रर्थश्नक्ति 
दोनों पर गम्भीर विचार किया जाये, और निरी- 
क्षण व परीक्षण द्वारा दोनों की इयत्ता का अ्रव- 
धारण किया जाये । जब ऐसा होगा तभी हम 
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बेद की महिमा को प्रदर्शित करने वाले वाकयों 
पर न्याय कर सकेंगे । शब्द में कोई विशिष्ट 
शक्ति है कि नहीं, श्रोर यदि है, तो बहु किस 
प्रकार की है, यह हम दिखायेंगे । श्रब हम यहां 
ग्रथ॑ पर कुछ विचार प्रस्तुत करते हे । 


बेद का सत्य श्र्थ 


बेद के सत्य प्र्थ का प्रकाशन किस प्रकार 
हो यह एक बड़ो समस्या है । ब्रार्ष यूग के प5चात्‌ 
वेद के सत्य श्रथों का प्रकटीकरण, व्याकरण 
निरकक्‍त व ज्योतिष भ्रादि वेदांगों की सहायता से 
ग्राध्यात्मिकादि त्रिविध प्रक्वियाश्रों में किया जाता 
रहा है। परन्तु इसके विपरीत भ्राधुनिक समय में 
पाइचात्य विद्वानों ने विकासवाद को श्राधारभूत 
मानकर भाषा विज्ञान (?0029 ) पौराणिक 
कथा विज्ञान (१(४॥॥0]029) तथा इतिहास को 
वेदार्थ में प्रमुख स्थात दिया है। इस प्रकार 
समय-समय पर वेदार्थ कै लिये इन सब साधनों 
में गोण मुख्य भाव होता रहा है। ये सब साधन 
होते हुए भी हम यह निस्संकोच भाव से कह 
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सकते हैं कि वेद के सत्य श्रर्थों का प्रकटोकरण 
व उसकी सर्वेमान्यता भ्रभो तक नहों हो सको 
है। इसके जहां और भी कई कारण हैं वहां 
मन्त्रार्थों में विरोध करा होना भी एक बड़ा कारण 
है । विभिन्न दृष्टिकोण वाले विद्वानों में मन्त्रार्थ 
में विरोध हो जाना स्वाभाविक बात है। परन्तु 
एक क्षेत्र के विद्वानों में मन्त्राथ के विषय में 
विरोध होना वेद के सत्याथ के निर्णय में भ्रोर 
भी अ्रधिक रुकावट को उत्पन्न करता है, श्रथवा 
यह भो कहा जा सकता है कि एक दृष्टिकोण 
वाले विद्वानों द्वारा एक हो क्षेत्र में मन्त्र के जो 
प्रनेकार्थ किये जाते है, उनमें कौनसा भ्रनुकूल है 
और कौनसा नहीं, इसका सुक्ष्म विवेचन द्वारा 
निर्णय होना भी प्रत्यन्त प्रावक्यक है । क्षेत्रभेद 
के ग्राधार पर मन्त्रों का अनेकार्थ होना विरोध 
नहीं है, यह प्रनेकार्थ प्रावदयऊ है | यह हमें खूब 
प्रच्छी प्रकार तमझ लेना चाहिये । 

ग्रव प्रइन यहू है कि बेद के सत्यार्थ का 


निर्णय कैसे किया जाये ? इस सम्बन्ध में कई 
बिद्दानों का इस निरक्‍्त वचत के प्राधघार पर 
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यह कहना है कि - 'पारोवर्यवित्ु तु ख़लु वेदि- 
तृषु मयोविद्यः प्रशस्यों मवति' श्र्थात्‌ वार्थ में 
बही विद्वान्‌ फ्रास्य है जो कि अनेकों विद्यायें 
जानता हो । इतिहास, भूगोल, ज्योतिष, व्याकरण 
निरुक्‍त तथा नाना प्रकार के बिज्ञानों से पारगत 
हो । परन्तु केवल इस व्याख्या से हम पूर्ण घहमत 
नहीं हे । किसी अ्रद्न में यह ब्र्थ भो सम्भव है 
पर हमारे बिचार में यहां पर 'भूयोविद्य का 
भ्र्थ ब्रह्िष्ठ है। ऐसे बहुत से विद्वान्‌ होंगे जो 
ग्रनेकों विज्ञानों तथा संस्कृत साहित्य से भलोभांति 
परि'चत हों, परन्तु वेदार्थ में उनकी गति न हो । 
श्रत 'मुयोविद्य/ का ग्रनेक विद्यात्रों का वेत्ता 
यह प्र्थ उपर्युक्त निरक्‍्त वाक्य के सही भाव का 
उपयुक्त चित्रण नहीं है। 'भूयोविद्य' का बास्त- 
बिक भाव पारोवर्यविद' के ब्राधार पर हमें 
समझना होगा। प्रर्यात्‌ जो श्रपनी प्राध्यात्मिक 
दिव्य शक्तियों द्वारा ब्रह्माण्ड के पर और प्रवर 
को जानता हो, केबल जानता ही न हो प्र्थात्‌ 
पारोवर्धविद्‌ ही न हो, अपितु उन में भी 'भूयों 
विद्य:' ( ब्रहिष्ठ ) हो, तो वह प्रशस्प है, वह 
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सर्वश्रेष्ठ हे । जिन ऋषियों के अति निर्मल मन 
हूपो दर्षण पर मन्त्रों का प्रतिबिम्ब पड़ता है 
वहां श्रन्य विद्याओं को ग्रावइयकता नहीं होती । 
इसी दृष्टि से यहु कहा गया है-- 


यमन विदिते सर्वे विदितं भवति. 

यस्मिन्‌ विज्ञाते सव विज्ञातं भतति | 

यह उपाय उसी प्रकार है, जिस प्रकार दिन 
में सूर्य द्वारा प्रकाशित मार्ग पर चलना होता है । 
इस के अतिरिक्त ग्रन्य सब उपाय, यथा भौतिक 
विद्याएं तथा:निरक्‍त, व्याकरणादि वेदांग उस्री 
प्रकार हैं, जिस प्रकार गहन गन्धकार में दोपक 
से मार्ग ढूंढना होता है| श्रतः हमारे विचार में 
उस व्यक्ति का वेदार्थ सत्य के अधिक सस्निकट 
है जो कि वेदांगों व भौतिक विद्याग्रों के साथ- 
साथ श्रध्यात्मविद्या की गहराई में भी बेठा हो । 


: हि 
तक द्वारा अथ॑ 
निरक्‍त में भ्राता है कि-- 


मनुष्या वा ऋषिषृत्क्रामत्मु देवानभ् बन | 
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को न ऋषिभ॑विष्यतीति । तेभ्य एवं तर्मुर्पि 


प्रायच्छन | 
( निरक्‍त ) 


अर्थात्‌ जब इस पृथिवी पर से ऋषि उत्क्मण 
कर गये तो मनुष्यों ने देवों से पृद्धा कि भ्रव 
हमारा ऋषि कौन होगा ? इस पर देवताश्रों ने 
मनुष्यों को तकऋषि प्रदान किया । 


पहू ठीक है कि उस समय मन्‍्त्रार्थ का द्रष्ठा 
त्तकऋषि था। परन्तु हमे कहना पड़ता है कि 
प्व तकंऋषि नहीं है। इस में कारण यह है कि 
ऋषियों के लिन मनुष्य शिष्यों को तकं-ऋषि 
प्रदान किया गया था, वे शिष्य ऋषि न सही ऋषि- 
समकक्ष व ऋषितुल्य हो थे । इसलिये कहा 
गया है कि 'तंस्माद यदेव कि चानचानोः्म्यूहत्या- 
पंन्तद' अर्थात्‌ श्रनुवान व्यक्ति का तर्क हो ऋषि 
पदवी को प्राप्त कर सकता है । श्रनूचान प्ररिति- 
कल्प को कहते हे । ग्र्थात साधना व तप करते 
करते जो अग्निकल्प बने गया है, यहाँ उत्तो के 
तक का प्रहण किया है । 


वेद-विमर्ण धर 


महाराणा प्रताप के हाथों में भ्राई हुई तल- 
बार तो शत्रओों का विनाश कर वेगी, परस्तु वही 
तलवार यदि एक कायर श्रादमो के हाथ में दे दी 
जाये तो वह शत्रुप्रों के विनाज्ञ की श्रपेक्षा उसी 
का विनाश कर देगी। इसलिये हम साधारण 
जनों को वेदार्थ में तर्क का बहुत ग्रवलम्बन 
तहीं करना चाहिये। 

तर्क॑ का वास्तविक भाव व उसका क्षेत्र 
मनृष्य का प्रपना अ्रन्तत्तल है। तक शब्द 'कृती 
छेदने' धातु से बनता है। प्रर्थात्‌ इस तकंरुपी 
शस्त्र द्वारा मम्ुष्य को अपनी बुद्धि पर आगे हुए 
प्रावरण का छेदन-भेदन करना चाहिये। ये 
प्रावरण नाना भांति के प्रलोभन व भिथ्या 
युक्तिया बेकर हमें भुलावे में रखते हे। उनका 
खण्डन करता, उनका छेदन करना ही तक का 
झसली रूप है। जिस समय मनुष्य के प्रन्दर 
विद्यमान उस दिव्य सूर्य पर से ब्रावरण हुंट 
जायेबा तो सत्याथ का हमे स्वय प्रकाश्न हो 
जायेगा । क्योंकि चारों वेद हमारे अन्दर हो 
विद्यमान हे ( पस्मिन्नच. सामर पजूंषि यस्मिन 
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प्रतिष्ठिता रथनाभाविवारा: यजु. ३४४ ) । 
यास्क ने लिखा है कि “तपस्यमानान्‌ ब्रह्म स्वयस्भु 
प्रभ्यवाषंत्‌” तपत्या करते हुए ऋषियों को 
स्वयस्भु वेद का साक्षात्‌ दर्शन हुप्रा । स्वयम्भुग्रह्म 
वेद है । ब्रह्म और वेद में कोई अंतर नहीं है। 
इसी लिये प्रावश्यकृता इस बात की है क्रि प्राव- 
रणों को हटा कर मन्त्रों को देखा जाये । तक का 
यह उपर्युक्त भाव लेने से उसका प्रयोग ही दूसरा 
हो जाता है। बहु तक बाह्य-कुतर्क व शुष्क- 
विवाद का रूप न धारण कर के बुद्धि-सूर्य पर 
पड़े श्रावरश को हुटाने का एक साधन बन 
जाता है। 


अथों की ध्यत्ता ( सीमा ) 


प्राचीन समय से यह मान्यता चली ग्रा रहो 
है कि वेदिक शब्दों के श्र्थ प्रनेक क्षेत्रों में घटित 
होते है । भौर फिर कई शब्द ऐसे भी हैं जो एक 
ही क्षेत्र में प्रनेकों ग्रथों व अनेकों स्तरों पर 
प्रयुक्त होते है। इस संबन्ध में हम आगे वित्ञार 
प्रस्तुत करेगे । ग्रद हमारा यहां विचारणीय विषय 
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यह है कि एक क्षेत्र में ग्र्थ की इपत्ता व सीमा 
भी होती है कि नहीं? दुर्गाचार्य ने जो यह 
लिखा है कि-- 


नद्य तेषु अर्थ॑स्पेयत्तावधाररामस्ति महार्था हयेते 
दृष्परिज्ञानाथ-एवमेते वक्तृैशिष्टयात्‌ साधन 
साधुतराथ्रार्थानू खवन्ति | (निरुफ्त २।८) 


इन बेद के शब्शों में अर्थ को हयत्ता श्र्थात 
सोमा नहीं है। थे शब्द महान्‌ ग्रथों वाले हे 
जिनका ज्'त सरल नहों है। ये शब्द वक्‍ता की 
विशेषता से उत्कृष्ट उत्कृष्टतर प्रादि ग्र्थों को 
प्रकट करते है । 


दुर्गाचार्य को यह उक्ति ब्रोह्मणप्रस्प के ता 
एता एकव्यास्याना: । (श० प० ६२१२७) 
की ही व्याण्या है, ऐसा समझना चाहिये । उसकी 
यह उक्ति विभिन्न क्षेत्रों के लिये है। विभिरेते 
क्षेत्रों में हो यह चरितार्थ होती है। ग्रतः हमोरें 
बिचार में एक क्षेत्र में तों प्रथों की इयत्तों व 
सोमा का निर्धारण प्रवश्य होना हो चाहिये | यदि 
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यह न होगा तो श्रर्थों की कोई व्यवस्था न रहेगी। 
जबतक एक क्षेत्र में ग्र्थों की इयत्ता का ग्रवधारण 
नहीं होता तब तक वेद के सही ग्रर्थों का प्रकाश 
व उनका सोमा-तिर्धारण अत्तभव नहीं तो दुष्कर 
प्रवद्य है । प्रचीन समय में भी ऋषियों व 
विद्वानों ने श्र्थों की इपता-निर्धारंण के प्रयत्न 
किये है । उदाहरण के तोर पर यास्काचार्य प्रणीत 
निरुक्‍त के विवादास्पद तिवेचन देखें जा सकते 
है। बेशवानर व द्रविणोदा आदि शब्दों का विधे- 
चत एक प्रकार का अर्थों का सीमानिर्धारण का 
प्रयत्न ही तो है । 


उदाहरण के तौर पर हम भी वेद के मनस 
गब्द को लेते हे। यह ?मख छप से व्यक्ति की 
दृष्टि से आध्यात्मिक क्षेत्र का एक दाब्द है। प्रइत 
यह है कि 'मनस्‌ झब्द से अन्तस्तल की क्रिस 
शक्ति का कितना स्वरूप बा क्षेत्र ग्रहण किया 
जाये ? क्योंकि वेद में अनेकों स्थल ऐसे है जहां 
मनस्‌' दाब्द से सामान्य जन के उथले व बासना 
परिपूरित मन का हो ग्रहण किया जा सकता है 
( ऋ० १०। ५८ सूक्‍त मत-आवर्तन ) ' दूसरे 
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ऐसे भी स्थल हे. जहाँ मन को त्रिकालज्ञ तथा 
ऋक, साम व यजु झ्रादि संहिताशों का आगार 
माना गया है [ यजु० ३४।४,१ ) अतः प्रइन यह 
है कि बेद के किस मत्त्र में सतह शब्द से किस 
शक्तिदाले, किस सीमा तक के मन का ग्रहण 
करता चाहिये ? जिस स्थल पर 'देवेन मनसा 
ग्रथव १।१।२, 'देवं मतः कुतों भ्रधि प्रजातम्‌ ।' 
ऋ० १।१६४।१८ झ्रादि विशेषणों से युक्त मत का 
वर्णन हो तो वहां तो सीमा-निर्धारण बहुत्त ग्रंश 
में सुगम समझा जा सकता है । 


परन्तु समस्या यहां भी य़्ी है कि देव की 
सीसा क्या है ? दिव्य मन का कया भाव है ? पर 
जहाँ कोई विज्वेषण झ्रादि हो ही नहीं, वहां तो 
समस्या का पंदा होना स्वाभाविक है। श्रन्य 
शास्त्रों के 'मनस सम्बन्धी उदगार तो और भी 
ग्रधिक सन्देह पंदा करते वाले हे। यथा 'अ्रनन्त 
वे मन: । ॥० १० १४॥६। १११, 'मनो वा एतद 
यत्‌ भ्रपरिभितम । को २६३, श० प० १।४॥४॥७ 
ग्रथति श्रमन्‍्त व अपरिमित मन का स्वरूप क्या 
है ? श्र वह अनन्तता कितनी है ? कई व्यक्षित 
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इस का यहु उत्तर देकर प्रात्मसन्तोष कर सकते 
हैं कि बेद का सत्यार्थ तरल नहीं है । कोई विरला 
व्यक्षित ही वैदिक शब्दों की पूर्ण सोमा का प्रव- 
धारण फर सकता है। जैसा मन्त्र में कहा भी 
है कि 'उठो त्वस्मे तन्‍्व॑ विसस्न जायेब पत्म उशती: 
सुवासा // ऋ० १०।७१॥४ श्रर्थात्‌ सुल्दर बस्त्रों- 
वाली कामयमाना स्त्री जिस प्रकार अपने पति के 
लिये अपने शरीर को खोल देती है, उसी प्रकार 
यह वेदवाणी किसी विरले भाग्यशालो व्यक्षित के 
प्रति हो भ्रपने स्वरूप को खोलती है। 


हमारे विचार में वेद की यह उक्ति पूर्ण रूप 
में सही, है । परततु यहां भी एक प्रवास्तर प्रदन 
पैदा होता है कि स्वरूप को श्रोलने ( विसल्न ) 
का क्या भाव है ? वह स्रूप किस श्रावरण से 
प्रच्छुन्न है ? बहु प्रावरण व पर्दा क्या है? क्या 
बहु श्रावरण शब्द का झ्रावरण है? यदि शब्द 
बेंद का धारीर होने के कारण ग्रावरण है तो उस 
शब्द को व्याकरण व निर्वत्नन ग्रादि द्वारा भेदन 
कर दिया जाता है । प्रतः इस प्रवस्था में बेदार्थ 
का पूर्ण-ज्ञान निर्वचन ब व्युत्पत्ति के श्राधार 
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पर हो ही जाना चाहिये! परन्तु हम यह निश्चय 
से कह सकते है कि ऐसा नहीं होता । निर्बंचन व 
व्याकरण के ग्राधार पर वाब्द के छिन्‍न भिन्‍न कर 
देने पर भी बेद का रहस्या्े नहीं खुलता । ये 
व्विंचन थ व्याकरण श्रादि वेदार्थ में सहायक 
साधन प्रवद्दय हे पर पूर्ण साधन नहीं । 


उदाहरण के तौर पर बेद का कोई भी शब्द 
लिया जा सकता है। हम 'श्रह्व' प्रौर 'प्राप:' को 
लेते है। भ्रश्वपद के प्रग्ति व सूर्य प्रादि श्रथे 
व्याकरण व निर्वंचन के आधार पर नहीं किये 
जा सकते । 'प्रदव' ( ग्रशूह व्याप्तो ) यदि 
व्याप्ति भाव से श्रस्ति, सूर्य प्रादि के लिये श्रा 
सकता है तो 'भ्राप:' [ श्राप्ल व्याप्तो ) के लिये 
क्यों नहों भ्रा सकता ? परन्तु वेदों में 'प्राप.' के 
लिये अ्दवपद का प्रयोग नहीं हुआ शोर नाहों पहै 
ग्राप: शब्द अ्रग्ति व सूर्य के लिये श्राता है । इससे 
यहूँ प्रतीत होता है कि दोनों को व्याप्ति से 
महान्‌ प्रन्तर है। इसलिये विचारणीय यह है कि 
बहु कॉनसी एंसी विभदक शक्ति है जो कि किन्‍्हों 
विशिष्ट शब्दों में श्रोतप्रोत हो उनको सोसा को 
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निर्धारित करती है। हमारे विचार में इसी मृक्ष्म 
शक्ति की औ्लोर उपर्युक्त मन्त्र (ऋ० १०७१४) 
में संकेत प्रतीत होता है! वह सूक्ष्म शक्ति जो कि 
बेद के रहस्यार्थ व गुप्ताथ को खोलती है, 
ग्राध्यात्मिक शक्ति, योगदृष्दि, श्रार्षदृष्टि का ही 
रूप है। 

प्र्थ की इयत्ता वसीमा कहा समाप्त होती 
है इस तथ्य फो पूर्णा रूप से हृदयंगम करने के 
लिये हमें निरुक्‍्त के देवता-निर्णय सम्बन्धी 
तिस्‍त वाक्य पर भो कुछ दृष्टिपात कर लेना 
चाहिये | वह वाक्य इस प्रकार है... 


यत्काम ऋषियसयां देवतायामार्थपत्यमिच्छन्‌ 
स्तुति प्रयुड़ते तह वतः स मंत्रों भवति | 

( निरुक्‍त ) 

इस निरुकत वाक्य पर यहां हमें स्वतन्त्र रूप 

से विचार नहीं करना है। यहां हमारा प्रयोजन 


केवल 'ग्रार्पत्यम्' से है। इस उपर्यक्त वाक्य में 
यतकाम' श्र '्रा्पत्यम्‌ ये दो विषय प्रमुख 
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हैं। देवत-निर्भय तो परिणाम है । इस पर विशेष 
विचार हम फिर कभी करेगे। इस वाक्य का 
संक्षिप्त भाव हुपारों दृष्टि में इस प्रकार है जिम 
ग्रभोष्ट कामता की पूर्ति के लिये ऋषि जिस 
देवता के पास पहुंचता है। किस लिये ? देवता 
द्वारा अ्रभिधेय वस्तु ( प्र्थ ) का मै स्वामी बन 
जाऊं । इस की सिद्धि के लिये वह स्तुति का 
प्रयोग करता है, उस देवता वाला वह मस्त्र है। 
इसी प्र्थ को प्रब हम एक उदाहरण द्वारा समझने 
का प्रयत्न करते हैं ।' ग्भीष्ठ कामना की पूर्ति 
चाहता हुआ ऋषि जिस इन्द्रादि देवता को स्तुति 
करता है, किस लिये ? उप्त इद्धादि देवता का 
अथ्थ-प्रतिपाद्य वस्तु विद्युत 0०७ (॥(श 
(न कि प्रतिपाद् अर्थ श्र्थात्‌ केवल बब्दार्थ )का मैं 
स्वामी बन जाऊ, उस देवता वाला वह मन्त्र है। 


हम देवता को प्रतिपाद्य विधय मान कर 
प्र्थात्‌ शब्दार्थ से ही सल्तुष्ट हो जाते हैं। 
कामना ही जब हुमारो इतनी है कि सन्त्रों 
के विषय ज्ञात हो जायें, देवता क्या है ? यह 
पता लग जाये तो प्रर्थ व विषय तो ज्ञात 
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हो गये हैं । प्रब क्या चाहिये ? क्या हम 
ऋषि बन गये ? क्‍या हमारी कामनायें पूरो हो 
गई ? इसलिये हमारे क्त्नार में ऐसा अर्थ का 
स्वामित्व [ प्रार्यपत्यम्‌ ) तो सद॒दा मात्न है, 
अंब्रानो जमा-सच है। प्राइये ! श्रव हम पाइचात्य 
लोगों का इस यास्कोय वाज़्य का प्रथ देखे। 
पाहचाक्ष्पों ने देखा कि देवता-'तेन प्रतिपा्य क्स्तु 
प्रतिपाद्य वस्तु होता है। इन्द्र पद द्वारा प्रतिफाद् 
वस्तु क्द्युत्‌ है। इस विद्युत रुपो प्र्थ का स्थामी 
( प्रा्पत्यम्‌ ) बनना है। उन्होंने सतत साधना 
द्वारा [ स्तुति भ्रयुड़क्ते ) पहिले तो इन्द्र रूपी 
विद्युत का भ्राविष्कार किया, उसके स्वाप्री बने, 
ऋषि कहुलायें भ्ौर फिर इससे उन्होंने सर्व प्रकार 
को कामनाएं पूरी कीं | यह अर्थ तो हमें समझ में 
प्राता है। इस प्रकार श्रथों के स्वामी बनने पर 
बैद स्व सत्यविद्याग्रों के पुश्तक सिद्ध होंगे। भ्रौर 
उनका इस भूतल पर स्वत. प्रचार होगा, श्रन्यथा 
नहीं ! हमें यह स्सरण रखना चाहिये कि यास्का- 
साय का यह वाक्य प्रयोगशाला का वावग्र है। 
इसोलिय 'प्रशुडक्ते कह है| झोर प्रथ की हयत्ता 


मन्‍्त्रों का विनियोग २५ 


तादभाव्य तक है । इसी वृष्टि से निरक्‍्त में कहा 
है कि." 


“या यां देवतां निराह तस्यास्तस्यारता- 
द्राव्यमनुभवति' । ( निश्कत ) 


ग्र्थात्‌ जिस-जिस देवता का मिर्वेंचत व 
फथन करता है, उस-उस देवता के तादभाव्य की 
प्रनुभूति भी साथ-साथ होतो जाती है | तादभाव्य की 
प्रनुभूति उस देवता के स्वरूप ज्ञान व प्रान्तरिक 
प्रत्यक्षीशरण को कहते हैं। यहु ताइभाव्य को 
अनुभूति हो प्रथ॑ की इयत्ता की निर्णायक 
कसौटी है। 


मन्त्रों का विनियोग 


देवता के तादभाव्य को श्रनुभूति विनियोग 
पर प्राध्ित है। कामनापूरति व श्रर्थपतित्व भी 
विनियोग पर हो श्राश्रित है। बिना विनियोग के 
वेद पंगु है। इसी दृष्टि से जेमिनि ऋषि ने यह 
सूत्र रचा था-- “प्रास्नायस्य क्रियार्थत्वादानर्थव्य- 
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म्तदर्धानाम्‌ श्र्थात्‌ बेद क्रिया के लिये हो हैं । 
प्रतएव हमारे विचार में अ्र्थ की इपत्ता व सीमा 
ग्रौर उप्तकी सत्यता विनियोग व क्रिया हारा ही 
पता चलती है। जब तक क्रिया द्वारा यह नहीं 
ज्ञात हो जाता कि वेद के दब्दों में जो भाव प्रभि- 
व्यक्त हुए हैं वे सत्य हैं, कप्तौटी पर खरे उतरे हे 
तब तक प्रथ॑ की इपत्ता का निर्धारण ब ग्र्थपतित्व 
प्रादि भ्रसंभव है | 


अर्था का प्रवाह मच्मता की शोर 


जिस प्रकार समद्र में पानो के कई स्तर होते 
है। पृथिवी में ऊपर नीचे मिद्॒‌टी की कई तहें 
होती है । उसी प्रकार वंदिक शब्दों के भी अनेक 
ग्र्थ होते हे जो कि प्रकृति के विभिन्‍न स्तरों का 
प्रतिनिधित्व करते हे। इन के मुख्य रूप से दो 
विभाग किये जा सकते है, जो कि इस प्रकार से हु... 


स्थूल - ब्त्म 
प्रत्यक्ष - परेक्ष 
बाह्य 5 आन्तर ( गुद्य ) 
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स्थूल रूप में श्रर्थों के ये दो विभाग किये जा 
सकते हे । इन दो विभागों के आधार पर यदि 
हम श्रथों पर गंभीरता से विचार करें तो उनसे 
बहु ध्वनित होता है कि प्रत्येक शब्दार्थ बाह्य क्षेत्र 
पे प्रन्दर को श्रोर गति कर रहा है। स्थूलता से 
सूक्ष्मता की ओ्रोर, प्रत्यक्ष से परोक्ष की श्रोर, बाह्य 
से अन्दर व गुह्य की ओर प्रभिमुख हो रहा है। 
उदाहरण के तौर पर दो तोन शब्दों के भ्रर्थों को 
हम क्रमश: प्रस्तुत करते है... 

सोम 

यह स्तोम्त पृथिवी पर आकर प्रौषधि-वनस्पति 
व रसात्मक स्थूल रुपों को धारण करता है । 
यही स्थुल सोम श्रन्न रूप में मनुष्य से पहुंच कर 
रत, रक्त, मज्जा, मेदा आदि में परिवर्तित होता 
हुआ वीय॑ व ओज ग्रादि सृक्ष्म रूपों में परिणत 
हो जाता है. यह इन्द्रिय-रस श्र्थात्‌ इच्द्रियों का 
सार भी सोम का हो एक रूप है। इतना ही नहीं 
इस रसात्मक सोम से उत्पन्न आनन्द भी सोम नाम 
से कहा जाता है। यह सोमोद्भूत प्रानर्द दिव्य 
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ग्रौर ग्रेदिब्य दोनो रूपों में होता है | इस 
प्रकार सोम की पूर्ण रूप से समभने के लिये 
क्षेत्र-मेद व उनके विभिन्‍त स्तरों पर गस्भीर 
रूप से दृष्टिपात करने की अत्यन्त श्रावइयकता 
है। सोम के इन संब श्र्थों पर गम्भीर विवेचन 
करने से यह ज्ञात होता है कि यह सोम किस 
प्रकार स्थूल रूप से सुक्ष्त रूपों को धारण 
करता है। 


् 
प्रव हम घृत शब्द को छेते है । घृत के बाह्य 
व स्थूल रूप से किस प्रकार सुक्ष्म व गृह रूप 
होते गये हैं, यह हम सक्षेप से यहां दिग्दर्शन 
कराते है । 

१ अस्त रस--अन्नस्य घृतेव रसः | 
मं० २।६।१४ 
२ पदुरत-तेजो वा एतत्‌ पशूना यदू-धृतम्‌। 
ऐ० ८२० 





घुत २६ 


३ मनुष्य रस-- (वीर्य )-रेतों वे पृतम । 

श० आा० ६३३४४ 

४ अम्नितेज (अग्नि)-एतड्ठा अम्नेस्तेजो 

यदुघृतम्‌ । 7 

तें० स॑ं० २२७७ 

४ गुहूय नाम-घुतरय नाम गुहय॑ यदस्ति 
जिह्ना देवानामम्तरय नाभिः | 

ऋण० ४।४८॥१ 


इस प्रकार वेदों में सामान्य घृत व गृह य 
घृतका वर्णन हुआ है । ऋ ४५८ सुक्त में तो 
गुहूय घृत का स्पष्ट तोर पर वर्णन हुआ है। 
हस में एक स्थल पर श्राता है कि मानव के हृद- 
यस्थ! समुद्र से घृत की घारायें ऊध्व॑ को श्रोर 
गति कर रही हे । एक मन्त्र में कहा गया है कि 
यह गृह यर घृत तीन प्रकार का है जो प्रणियों ने 


१. एता ग्रष॑न्ति हृद्यात समुद्रात्‌। ऋ०्४डाशदार 
२ त्रिधा हित पणिभिर्गृह्‌ यमानम ऋ०४।५प४ 


र्प वेद-विमर्ण 


श्रौर प्रेदिब्य दोनी रूपों में होता है | इस 
प्रक्षार सोम को पूर्णा रूप से संमभने के लिये 
क्षेत्रभेद व उनके विभिन्‍न स्तेरों पर गम्भीर 
रूप से दृष्टिपात करने की श्रत्यन्त भ्रावइयकता 
है। सोम के इन सब ग्र्थों पर गम्भीर विवेचन 
करने से यह ज्ञात होता है कि यह सोम किस 
प्रकार स्थूल रूप से सुक्ष्म रूपों को धारण 
करता है । 
घत 


5 
प्रव हम घृत शब्द को लेते है । घृत के बाह्य 
व स्थूल रूप से किस प्रकार सुक्ष्म व गुहा रूप 
होते गये है, यह हम संक्षेप में यहा विग्दर्शन 
कराते है । 

१ अन्न रस--अन्‍्नस्थ घुतप्रेव रसः । 
मं० २।६।१४ 
२ पशुरस-तेजो वा एतत्‌ पशुना यदू-घृतम्‌। 
ऐ० ८२० 


घुत २६ 


३ मलुध्य सस-[वीय॑)--रेतों वे घृतम । 
श० ब्रा० ६२३४४ 
४ अम्नितेज (अग्वि)-एतद्ा असम्नेस्‍्तेजो 


यदूघृतम्‌ | जप 
तं० स० २॥३॥२।७ 


४ गुहय नाम-घुतरय नाम गुहय॑ यदस्ति 
जिह्ा देवानामम्तरय नाभिः | 
ऋ० ४।४८॥१ 


इस प्रकार वेदों में साम्रान्य घृत व गुहूय 
घृतका वर्णन हुआ है । ऋ ४।५८ सुकत में तो 
गृहूय घृत का स्पष्ट तोर पर धर्णन हुम्ना है। 
इस में एक स्थल पर ग्राता है कि मानव के हृद- 
यस्थ! समुद्र से घृत की धारायें ऊध्व॑ को श्ोर 
गति कर रही है । एक मन्त्र में कहा गया है कि 
यह गृह यर घृत तीन प्रकार का है जो यरणियों ने 


१. एता अपंन्ति हद्यात्‌ ममुद्रात्‌ । ऋ०४।५८।१ 
२. त्रिधा हित पणिभिर्गनृह यमानम ऋ०४॥५८।४ 
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छिपा रखा है। इस प्रकार सम्पूर्ण सुकत रहस्यमय 
घृत के स्वरूप पर प्रकाश डाल रहा है। 


गौ 


यह गो शब्द भी वेद का एक श्रति प्रसिद्ध व 
रहस्यमय शब्द है। इस गो के धेनु, उन्ना, अ्रध्त्या 
व बच्चा श्रादि प्रनेक्ों पर्यायवाची नाम श्राते है। 
इन नामों में कितनी सप्तानता है और कितनों 
बिभिन्‍नता है इत्यादि विषयों पर ग्रत्यधिक सुक्ष्म 
विवेचन की भ्रावद्ययकता है । झास्त्रों में गो शब्द 
के ही रश्मि, वाकू, पृथिवी, स्तोता, पय, चर्म, 
लोक, भ्रादित्य, ग्रस्त, यज्ञ, प्राण, इन्द्रिय, सरस्वती, 
बिराद आ्रादि अनेक अर्थ श्राते हे। इस से यह 
स्पष्ट है कि वेदिक झद़दों के भ्रनेक क्षेत्र है।इस 
का ग्राधार क्‍या है? क्या कोई सृक्ष्म सूत्र 
इन सब में ग्रोतप्रोत है ? या कोई भ्रौर रहस्पसय 
सम्तानता हूं इत्यादि विषय बहुत गम्भीर है । जब 
तक इन बातों का स्पष्टीकरण नहीं हो जाता तब- 
तक वेद के शब्दों की सोमा व इयत्ता का सहो-सही 
ति्धरिण अति कठिन है । 


अरथों में मुख्य गोण भाव 


वैदिक शब्दों के श्रथों पर विचार करते हुए 
हमे इस बात का ध्यान रखना चाहिये कि वेदिक 
शब्दों के क्षेत्र-भेद से अनेकार्थ हुआ करते हैं श्र 
कभी-कभी इन श्रनेकार्थों में भी प्रनेक स्तर होते 
हैं। बाहुप स्थूतार्थ से धीरे-घोरे गृहूय में जाते 
हुए वे शब्द ग्रन्तरर्थ के द्योतक हो जाते है। 
और श्रन्तरर्थ भी भर श्रधिक गृहू य में जाते हुए 
सुक्ष्मातिसूक्ष्म का वाचक बन जाता है। परल्तु 
इस सम्बन्ध में हमे यहु स्मरण रखना चाहिये कि 
वेदिक दब्द का एक हो क्षेत्र में केद्रीय प्रथ॑े एक 
ही होता है और प्रर्थ तो भवित साहुच्य की 
कोटि के होते है । 


इन्द्र दिव्य मन को कहते हे परन्तु हृदय और 
साधारण मन भी इ्ध नाम से सम्बोधित होते है । 
ग्रतः हम यह कह सकते हैं कि इस्र का प्रध्यात्म 
में केद्रीय अर्थ दिव्य मन (]]07780 ॥0॥0) 
है ग्रौर ग्र्थ उत्के भक्ति-साहुच्य की कोटि के 
है! इस विषय को हमने श्रात्मसमर्पण नामक 
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पुस्तक में भी स्पष्ट किया है। 'भक्ति-साहचर्या 
एक ही क्षेत्र के विभिन्‍न स्तरों का बाचक है । 
बहुभक्तिवादी ब्राह्मण-प्रस्थों ने कहीं-कहों भक्ति- 
बादी अर्थ पर श्रधिक बल दे दिया है श्रथवा 
प्रमोजनवदा भक्तिवादी श्रथ में इन्द्र आदि शब्दों 
का प्रयोग कर दिया है। श्रध्यात्म में इन्द्र का 
केख्रीय प्र्थ यदि हम दिव्य मन ([एभा60 
प्र) मानें तो उसके वाकू, वोर्य, रेतस व 
शिइन आदि प्रन्य अर्थ भक्तिपरक प्रर्थ होंगे । 


वेदों का सच्म घरातल 


पदि हम वेदान्तर्गत वर्णनीय विषयों पर 
समग्र रूप से एक सरसरी दृष्टि डालें तो हमें 
यह प्रतीत होता है कि वेद प्रमुख रूप से एक सूक्ष्म 
घरातल पर प्रासीन है । दूसरे शब्दों में हुम यह 
कहु सकते हे कि वेदों का भ्रसलो वर्णनीय विषय 
सुक्ष्म शक्तियां व सुक्ष्म जगत है। स्थल जगत 
उनका वास्तविक क्षेत्र नहों है | प्रइन होता है. कि 
यह कैसे ? यदि इस का एक वाक्य में उत्तर देना 
चाहें तो यह है कि वेदों के सब देवता सृत्रात्मा हे, 
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सूक्ष्म रूप हे। जिसप्रकार एक सूत्र ग्रतेक मनकों 
में पिरोया होता है. उसी प्रकार ये देवता भी 
प्रनेकों वस्तुओ्रों मे पिरोये हुए हे प्रौर उनमें श्रोत 
प्रोत है । यदि देवता स्थूल जगत्‌ व स्थल आ्राकृति 
से ही सोमित, बद्ध व गहीत होते तो वे एकार्थक 
व एक वस्तुनियताथंक होते। क्षेत्र-भेद व श्रने- 
कार्थता उनकी न होतो । परन्तु ऐसा नहों है। 
चुलोक, पथिवोलोक व सम्पूर्ण ब्रह्माण्ड उनका 
प्रसारक्षेत्र है ' श्रनेकों श्रायतनों में वे समराविष्द 
है। प्रनेक वस्तुओं के वे वाचक है । इसलिये हम 
यहू निःसंकोच भाव से कह सकते हे कि वेद के 
देवता सक्ष्म रुप में प्रनेकों वस्तुओं में ओोतप्रोत 
है सृत्रात्मा रूप है । उदाहरण के तौर पर चेद 
के उन देवताग्रों पर दृष्टिपात क्रिया जा सकता 
है, जिनमें वेद का बहुत सा भाग समाविष्ट हो 
जाता है। बे निम्न प्रकार हें-- 


अग्नि -- 


भूलोक, वोय॑, वाक, प्राण, मन, भ्रात्मा, पुरुष, 
ब्रह्म, पर्जन्य, झादित्य, समग्र देवतादि । 


इन्द्र 


प्रन्तरिक्षतोक, वीय॑, वाक्‌, प्राण, मन, हृदय, 
ग्रात्मा, सत्र, सू, स्तनयित्तु व समग्र देवता 
ग्रादि । 


सोम -- 


चन्द्रमा, प्रश्न, रस, प्राए, क्षंत्र, रेतस, समग्र 
देवता झादि । 


उदाहरणार्थ हमने यहां दो एक देवताग्रों की 
व्यापकता का दिग्दशन कराया । वास्तव में यह भी 
दिखाने की प्रावइयक्रता नहीं थी । क्योंकि वेदों 
में सामान्य रुचि रखनेवाला भी प्रत्येक व्यक्ति 
इस तथ्य को भलो भांति जानता है। कहुने का 
तात्पयं यह है कि ये सब देवता सृत्र रूप है, सूक्ष्म 
है। स्थूल जगत्‌ की स्थूल ग्राकृतियां उनके प्रायतन 
प्रवश्य हे पर वे उन्हीं में बद्ध नहीं है| वे स्थूल 
प्राकृतियां सूक्ष्म शक्तियों के वर्णन में सहाप्रक के 
तौर पर ही वाणित होतो है । कई मनचले व्यक्ति 
उपहास किया करते है कि थदि बेद सबब सत्य 
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विद्याग्रों का पुस्तक है तो उसमें ककड़ी ( उर्वा- 
रुक: ऋ० ७।५९।१२ ) के सिवाय प्रन्य फलों का 
चर्णन तो दिखा वो ? इसी प्रकार के श्रौर भी 
प्राक्षेप वे किया करते है । 


इस सम्बन्ध में हमारा यहु कहना है कि 
बेदों का बर्णनीय विषय फलों व अन्य वस्तुग्नों को 
स्थूलाकृति नहीं है। परन्तु उन फलों के निर्माता 
सोम व ग्रग्नि श्रादि सूक्ष्म तत्वों का ही वेद में 
वर्णन है। सब फलों में सोम के ही विविध रूप 
है। शत सोम के वेविध्य से मन्त्रों में वर्णन है न 
कि फलों की अ!क्ृति के वेविध्य से । ग्रोदन शब्द 
भो चावल की स्थूलाक्ृतिमात्र का निदर्शक नहीं 
है। इसो कारण ब्रह्मौदन, स्वर्गोदन, पञ्चौदन 
झ्रादि पद सार्थक होते है । उवरिक का दिग्दशंन 
उर्वारुक के वर्णन के प्रयोजन से नहीं है प्रपितु 
मृत्यु के बन्धन से छुटकारा दिखाने के लिये है। 
इसी प्रकार यजूवेंद के १८, २४, २१, ३० प्रध्यायों 
तथा श्रन्य वेदिक सन्दर्भों व मन्‍्त्रों में पशु पक्षिश्रों, 
ग्रन्नों, शरीरावयदों तथा श्रन्य मनुष्य वर्गों 
वि का प्रिगणन अग्नि, इन्द्र, सोम, रुद्रादि 


३६ वेद-विमर्श 


देवताओं के क्षेत्र व प्रसार के दिग्दशन, विभिन्‍न 
कर्मों व विशिष्ट गुणों के ज्ञापत के लिये है। इसी 
कारण वहां कौनसे पशु-पक्षी किप्त देवता की 
श्रेणी में प्राते है ? कया गुण, धर्म व कम श्रादि 
उन से प्रतोत होते हे-दृत्यादि सृक्ष्म बातों व सूक्ष्म 
शक्तियों के प्रदर्शन के लिये है । 

यदि स्थूलाकृति का वर्णन होने लगे तो केबल 
पृथिवो पर ही प्रनन्तविध वस्तुओं का पसारा है 
जिसका वर्णन प्रति दुष्कर है। फिर ग्रनन्‍्त लोक 
है लिन के वेविध्य का तो कोई ठिकाना ही रहीं । 
प्रतः हमारा विचार यह है कि प्रत्येक देवता घट- 
बढ़ रूप में सृत्रात्मा रूप है, सूक्ष्म है। श्र इन्हीं 
पृक्ष्म शक्तियों का वेद में बर्णन है। इन्हीं के वर्णन 
के ब्याज से कहीं कहीं स्थुलाकृति का »ो दिखशन 
हो गया है। इस सम्बन्ध में एक ग्रवान्तर प्रइन 
पेदा होता है कि इस व्यापक सृष्टि में जो प्रनन्त 
प्रकार के पश्ष, पक्षी, कोट, पतंग ग्रादि होत 
प्राणी श्रौर मवृष्य व देव ग्रादि महान्‌ प्राणी है 
इन सब के नाम बेदों में नहीं ग्राते तो हम यह 
फंसे मानें कि सब संस्थानों व पदार्थों प्राद के 
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नाम व्यवहार ( संज्ञा कर्म ) का प्रयोजक वेद 
है? 


इसका बहुत कुछ समाधान हम इस रूप में कर 
चुके हे कि सृष्टि के प्रत्येक पदार्थ के निर्माता 
तत्वों व उनके गुणवर्मों का वर्णन अग्वि, इन्द्र, 
सोमादि देवताग्रों द्वारा अन्य प्रकार से विशद 
रूप में वेदों में मिलता है। इन तत्वों के ज्ञान 
लेने पर सब जाना जाता है। इस अवस्था में 
संज्ञाकम भ्रथति नाम व्यवह्मर भा सुगम होता है 
ग्रौर सार्यक होता है | उन सूत्रात्माम्ों व उनके 
गुगों व धर्मो को न जान कर केवल उनके प्रायतन 
रूप स्थूलाकृति के साथ नाम का सम्बन्ध जोड़ 
देने मात्र से ज्ञान का कोई वेशिष्टय नहीं है। औौर 
फिर यह भी नहों कह सकते कि वेदों में सानव 
व मानवेतर प्राणी कीट, पतंग तथा प्रस्य स्थन 
से स्थूल व सूक्ष्माति-सूक्ष्म जीवों का वर्णन नहीं 
है। वर्णन भ्रवश्य है पर वहां गुण, धर्म, कर्म 
ग्रादि जाति के आ्राधार पर विभाजन करे वर्णन 
हुआ है । इस संबन्ध में वेदों तथा विशेष कर 
प्रथवंवेद के बहुत से प्रकरण देखे जा सकते हूँ। 


्रप वेद-विमर्श 


पुनइच इन सब बातों पर विचार करते हुए हमें 
पह नहीं भूलना चाहिये कि वेदों का ज्ञान मनुष्यों 
के लिये हैं। मनुष्य झ्पनी श्रल्पज्ञता व पग्रल्प- 
शक्ति के कारण कुछ कुछ जान सकता है। 
वह प्रत्येक को पूरा-पुरा नहीं जान सहुता श्रौर 
सम्पूर्ण ब्रह्माण्ड को भी नहीं जान सकता | इस- 
लिये मानव हित के लिये बीज रूप में श्रेणी 
विभाजन कर वेदों में सम्पूर्ण ब्रह्माण्ड का ज्ञान 
भर दिया है। और ब्रह्माण्ट का यह बीज रूपए 
वर्णन भी सूत्र रूप में है श्र्थात्‌ सूत्रात्मा रूपी 
सक्ष्मशाक्तियों का धर्णन है। 


इन सूत्रात्मा रूपी सूक्ष्म तत्वों को लेकर 
मानववबुद्धि यदि किन्‍्हों वस्तुओं का निर्माण कर 
लेतो है यथा रेलगाड़ी, एटम बम्ब, विमान आावि, 
तो इस पर यह कहा जाये कि ये श्तुएं वेदों में 
नहीं हे तो यह वेदों के ईश्वरीय ज्ञान होने श्रौर 
सर्वे सत्यविद्याश्रों का ग्रागार होने के भाव को 
न समझना है | हमारे विचार में जिन तत्वों से 
मातव बुद्धि किसी भी वस्तु का निर्माण करतो 
है उन तत्वों का विज्ञद वर्णन वेदों में है। लिस 
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प्रकार भगवात्‌ सुष्टि निर्माण करते हे उसी प्रकार 
मनुष्य भो उत तत्वों को लेकर कुछ निर्माण कर 
लेता है। क्योंकि भगवान्‌ भ्रौर जोव में स्व शोर 
ग्रल्पका ही तो भेद है । श्रव हम अपने पूर्ण प्रसंग 
पर प्राते हे-जेसा कि हमने छहा था कि वेदों में 
प्रमुख रूप से सूत्रात्माग्रों का वर्णन है केवल 
पत्रात्मा ही नहीं सृत्रात्माओं के भी सूृत्रात्मा हे 
एंसा हमें सपझना चाहिये । वेद में श्राता है कि 
'इस सूत्रात्मा भ्रर्नि में एक ओर प्रस्नि!. प्रविष्ट 
है'२. ऋत से ग्रन्य सूक्ष्म ऋत श्रावृत है। जनक की 
सभा में याज्ञवल्क्य श्रौर अन्य ऋषियों का शास्त्रार्थ 
सूत्रों के भी सूत्र उस श्रन्तिम मंत्र को खोज का 
संबाद है।' 

इस प्रकार भ्रन्त में सूत्रों के भो मूत्र उस 
परमसूत्र व प्रन्तर्यामी भगवान्‌ पर पहुच कर 
गाड़ी रुकती है। अतएव प्राचीन समय में प्रात्म- 
विदों ने सब मन्त्रों के देवता रूप में उस परमपृत्र 





१ आनावसश्चिरति प्रविष्ट:। भ्रथ ४। ३६६ 
२ ऋतेन ऋतमपिहितम्‌ ० 
ऋ. ४॥६२॥१ 


मह० - वेद-विमर्श 


'परसात्मा को ही माना था। उनका यह कहना 
था कि 'वहु परमात्मा हो श्रपती महिमा के प्रभाव 
'से विभिस्त देव रूपों में स्तुति किया जाता है । श्रन्य 
' देव उत्तसें पृथक नहीं श्रपितु उसी के प्रत्यग! है।' 
उनकी दृष्टि में स्थूल जगत्‌ के 'रथर, ग्रद्नव, 
प्रायुध, इृषु ग्रादि भ्रात्म रूप हो है ।' निरुषत के 
इस संदर्स का तथा प्रन्य शास्त्रों के इसी प्रकार 
के प्रयोगों का तात्पर्य तो यह था कि आत्मा 
प्रमुख है। वह स्थूल जगत्‌ के रथ व श्रायक्ष श्रादि 
वस्तुओ्रों में श्रोत-प्रोत है। उसी को महिसा से इन 
की स्थिति है परन्तु इस प्रकार के प्रयोगों का 
'परिणाम् यह हुश्मा कि कई श्रात्मविद्‌ विद्वान 
प्रात्मा के सहाभाग्य में इतने लवालब हुए कि 
उन्होंने वास्तविक सोमा को श्रतिक्रमणा कर 


१. महाभाग्वाद्‌ देवताया एक प्रात्मा बहुधा 
स्तूयते । एकस्पात्मनो5्ये देवा प्रत्यगानि 
भवन्ति । (नि० ७१४) 

२- ग्रात्म॑वेषा रथो मवति पआ्रात्माइवः आत्मायु- 
धमात्मे वः ग्रात्मा सर्व देवस्य देवस्य । 

(नि० ७।१।४) 


सोम॑ ४१ 


अन्तिम सत्ता ( ऐध्ााह८।ध्थाए ) केवल 
चेतन ब्रह्म को हो माना । 


चेतन ब्रह्म के अतिरिक्त श्रन्य किसो को 
मानने से उन्होंने इन्कार कर दिया। प्रात्मवा- 
दियों के सिद्धान्त का यह सीमातोत रूप है। 
दूसरी ग्रोर कुछ व्यक्षित ग्रात्मविदों कौ पूर्व सौमा 
से कुछ नीचे उतरे । उन्होंने प्रात्मा को प्रमुख केसर 
न रख कर भौतिक तत्वों के श्राधार पर सोचना 
प्रारम्भ किया । प्रात्मतत्व को सीधा न देख कर 
प्रग्ति, सूप श्रादि भौतिक तत्वों के माध्यम से 
देखा । श्रौर उस पआ्रात्मतत्व को त्रिलोकी के प्रग्ति, 
बाय, सूर्य इन त्रिदेवों में विभक्त किया | उनके 
मत में ग्रन्य सब देव संस्यानेकत्व व सम्भोगेकत्व 
के ग्राधार पर इन्हीं तीनों पर ग्राक्षित है । इसी 
प्रकार ग्रागे-ग्रामे विभागीकरण व बहुत्ववाद को 
प्रवृत्ति इतनो प्रधिक बढ़ी कि कई आत्मा की 
नितान्त उपेक्षा कर के देवताग्रों को प्रचेतन शक्ति 
मानने लगे । इनका वेद के सम्बन्ध में दृष्टिकोण 
भौतिकता व व्यक्तिवाद को ले कर विकसित 
'हुप्ना । 


४२ वेद-विमश 


हमारे विचार मे ये दोनों ही तीमातोत अव- 
स्थाएं वेद के सही रूप को बित्रित नहों करतीं। 
वेद का सही रूप यह है कि सूत्रों के भी सूत्र उस 
परम सूत्र परमात्मा को सर्वव्यापी सर्वाधार 
मानकर ग्रन्य सूत्रात्माओ्रों व स॒क्ष्म गक्षितयों को वेदों 
का देवता माना ज्ञाये। ग्रत उस परमसृत्र 
परमात्मा और सूत्ररूप सुक्ष्म शक्तियों के वर्णन 
प्रसड्भ में यदि स्थूल ग्राकृति को कहाँ भ्रावश्यकता 
हुई तो उमका दिग्दर्शन कर दिया जाता है। वह 
श्रात्मविदों का वेद सम्बन्धी दृष्टिकोण है। परन्तु 
जब भौतिक दृष्टिकोण को प्रमुख मानकर त्रिदेवों 
व बहुदेशों पर विचार किया जाता है तब वह 
कमकाण्ड का क्षेत्र आ जाता है । इस सम्बन्ध में 
हमारा विचार यह है कि हमे पूर्व मीमांसा के 
कर्मकाण्ड सम्बन्धी बचतों व नियमों को व्यापक 
दृष्टिकोण देना चाहिये । और सीमित कर्मकाण्ड 
की प्रपेक्षा अ्रह्माण्ड यज्ञों में इनको घढाने का 
प्रथश्त करना चाहिये । 


इस कर्मकाण्ड के क्षेत्र में ब्रह्माण्ड के यज्ञ 
ही नहीं प्रपितु भ्रध्यात्म के पिण्ड यज्ञ व प्रन्तर्याग 


वेदों का सूक्ष्म धरातल ४३ 


भी ब्राते है । अर्थात्‌ जिन यज्ञों को हुप्र ब्रह्माण्ड 
यज्ञों में घटाते है उन्हें श्रन्तर्याग में भो घटा सकते 
हैं। बाह्म यज्ञों में घृत, हृवि, गौ, भ्रइव, श्रज भ्रादि 
बाह्य द्रव्य हे तो प्रन्तर्याग में ये प्रान्तरिक द्रव्यों 
के वाचक होते है। आरात्मविदों को भी प्रपनी 
पूर्वाकाष्ठा व पराकाष्ठा प्रात्मतत््व पर पहुंचने 
के लिये ये ग्रन्तर्याग करने हो पड़ते हे श्रौर 
प्रारम्भ में बहिर्बाग व तद्थ द्रव्यों का भी सहारा 
लेना पड़ता है! यथा आन्तरिक ग्रम्निहोत्र की 
निष्पन्नता के लिये, श्रान्तरिक अग्नि के प्रज्वलन 
के लिये प्रतीक रूप में बाह्य प्रग्निहोत्र का प्रान्त- 
रिक ज्योतियों के उद्बोधन के लिये बाह्य 
ज्योतियों का। छान्दोग्योपनिषद्‌ का चतुष्कल 
बहा इस तथ्य का ज्वलन्त उदाहरण है । 


इस प्रकार वेदों को पढ़ने के दो मार्ग है। 
एक मार्ग ग्रात्म केन्र का मार्ग है श्र्थात्‌ सब 
देवताधो को ग्रात्मा की ही विभूति मानकर 
उनका अध्ययन करना । और दूसरा प्रपझुच का 
भार्ग है। इससे भोतिकता को प्रमुख मानकर 
बेद-वणित विश्व का प्रध्ययन्न करना होता है । 


मी वेद-विमर्श 


इन दो मार्थो के कारण कवि भी दो प्रकार के हैं। 
एक प्रपठ>च कवि और दूसरे सूत्रकवि। प्रपझुच 
कवि वे हैं जो कि इस विद प्रपझच के एक-एक 
अड्डू प्रत्यड़ःा को, स्थुलाकृतियों के वेविध्य, 
वेशिष्ट्य व उगके विस्तारों को शब्दों द्वारा पूर्ण रूप 
में चित्रित करने का प्रयत्त कश्ते हे। ऐसे कवियों 
का दब्दजाल व दाब्दकोष विज्ञाल होता है। 
उनके वर्णनों में वस्तुश्रों की स्थुलाकृति प्रमुख 
होती है | ये सृष्टि व सृष्टि की परिवर्तनशीलता 
में विचरने वाले होते हैं । 

विश्व प्रपठच में रुचि रखने वाले प्राधुनिक 
विद्वानों को हो प्रधिकतर यह शिकायत है कि 
वेडों में सब वस्तुओं का वर्णन नहीं है। विश्व 
प्रपठ्च में कुदालता से विंचरने वाले कवियों में 
उद्ाहरण के रूप में हर्षचरित व कादम्बरी के 
रचपिता बाण को ले सकते है। बाण ने अपने 
इन प्रमुल्य ग्रन्थों में एक-एक वस्तु का रूप-चित्रण 
बड़े कौशल से किया है। बाण का दाब्दभण्डार 
विज्ञाल है । इसके विपरीत दूसरे कवि वे है जो 
वस्तुओं व उनके बेविध्य पर ध्यान न देकर उनसे 


वेदों का सूक्ष्म घशातल ४५ 


प्रोत प्रोत सुत्र पर हो ध्यान दैते है। उनके लिये 
यह श्रावश्यक नहों कि थे संसार की समग्र वस्तुग्रों 
का विस्तार से ज्ञान प्राप्त करें। क्योंकि उनका 
वर्णनोय विषय या चित्रण का केन्द्र बिन्दु वस्तु तहीं 
होती । उनका केन््बिस्दु वह सूत्र है जो वस्तुग्रों 
में प्रोत-प्रोत है । इन दोनों प्रकार के कवियों में 
भी कई स्तर होते हे। सूत्रों के भी सूत्र उस 
परप्त सूत्र की उपलब्धि ही जिनका ध्येय होता 
है। सब प्रकार को श्रभिव्यक्ष्तियों, विक्षोभों व 
बिकारों पे छपर शास्त, प्रगाध, प्रतलस्पक्ञी, निशचल 
नोरव शब्दप्रह्म व परबह्म हो जिन के ध्यान का 
बिषय होता है। वे स्वभावत: शब्द की विकृतियों 
व दाब्दजालों में क्यों फंसेंगे ? उनके श्रादर्श तो 
निम्न वाक्य होते है-- 


वाचारम्भशं विकारों नामथेय मृत्तिकेस्येत 
मत्यम्‌ | नानुध्यायाद्‌ बहुझछब्दान वाचो 
बिग्लापनं हि ततू।. (ब॒०उ० ४४२१) 


पृत्पो: सः प्रत्युमाप्नोति य इह नानेव पश्यति । 
( बृ० उ० ४४॥२१ ) 


४६ वेद-विमर्श 


ऐसे सूश्रकवि श्रध्यापन व प्रवचन झ्रादि भी 
सूत्ररूप में करते हे। वेदिक साहित्य का प्रमुख 
भाग सूृत्रात्मक होने से हम यह कह सकते हे कि 
भारतीय प्रवृत्ति सदा से सूक्ष्म सूत्र, व गहराई में 
जाने को रहो है। परन्तु धन्य हे वेदव्यास व 
याज्ञवत्क्य श्रादि महधि जो कि निष्क्रिय प्रपञझुचो- 
पद्मम ब्रह्म में अ्वगा।हुन करते हुए भो सक्रिय ब्रह्म 
व प्रकृति में भी पूर्णझप से विचरते रहे हैं। इस 
प्रकार हमने वेदार्थ के सम्बन्ध में सक्षिप्त रूप में 
विचार किया , इस सम्बन्ध में गुरुकुल कांगडी 
के प्राचाय श्री पं प्रियक्षत जी द्वारा लिखित 'बेद 
का राष्ट्रीययोत' की भूमिका तथा श्री पं. धर्भदेष 
जो विद्यामातंण्ड द्वारा रक्षित 'बेदों का यथार्थ 
स्वरूप भी देखें । 


ब्राह्मण-ग्रन्थों में वेद्ोत्पत्ति-प्रक्रिया 


ब्राह्मण ग्रन्थों में वेदोत्पत्ति की प्रक्रिया एक 
अनूठे हो ढग से वणित हुई है। उदाहरणाथ्थ 
गोपथ ब्राह्मण के तत्सम्बन्धी प्रकरण का हम यहां 
संक्षिप्त विवेचन प्रस्तुत करते है. वहा ग्राता है-- 


ब्राह्मप-प्रन्थो में वेदोत्पत्ति-प्रक्रिय ४७ 


प्रजापति ने! खूब श्रम किया, श्रपने को खूब 
तपाया | इसका परिणाम यह हुप्आ कि उसके अपने 
अन्दर से तोन लोकों का निर्माण हुआ । वे तोन 
लोक पृथिवो, श्रन्तरिक्ष और दूलोक हू , पैरों से 
पृथिवी का निर्माण हुआ, उदर से अन्तरिक्ष का 
और मर्धा से लोक का । ग्रब उसने इन तीनों 


१ स भूयो5श्राम्यद्‌ भूयोहतप्यद भूय प्रात्मानं 
समतपत्‌ स ग्रात्मन एवं त्रील्लोकान्विरमि- 
मत पृथिवीमन्तरिक्ष दिवमिति । स खलु 
पादाभ्यामेव पृथिवी निरमिमतोदरादस्त- 
रिक्ष म्रृध्नों दिवम्‌ । से तॉस्ब्रील्लोकानभ्य- 
श्राम्यदभ्यतपत्‌ समतपत्तेभ्य श्रान्तेभ्यस्तप्ते- 
भयः सन्तप्तेभ्यस्त्रीन देवान्‌ निरमिमताग्नि 
वायुमादित्यमिति । सर खलु पृथिव्या एवार्ग्नि 
निरमिमतान्तरिक्षाद्वायुन्दिव ग्रादित्यम्‌ । 
स॒ तॉस्‍्त्रीनू देवानभ्यश्राम्यदश्यतपत्‌ सम- 
तपत्तेभ्य: श्रान्तेभ्यस्तप्तेम्य. सन्तप्तेभ्यस्त्रीन्‌ 
वेदान्‌ निरमिमत ऋश्वेद यजुर्वेद सामवेद- 
मिति । अग्ने ऋग्वेद वायो यंजुर्वेदमादि- 
त्यात्‌ सामबेदम । थो० ब्रा० १॥१।६ 





रद ब्रेद-विमर्श 


लोकों को तपाया, उनके श्रत्यधिक सन्तप्त होने 
पर अग्नि, वायु और ग्रादित्य इन तीन देवों काः 
निर्माण हुआ । पृथिवों से प्ग्नि, श्रन्तरिक्ष से 
बायु श्नौर यलोक से श्रादित्य | इसके पदचात्‌ उस 
प्रजापति ने इन देवों को तपाया तो इनसे तोन 
वेदों की उत्पत्ति हुई | श्रग्ति से. ऋग्वेद, वायु से 
यजुवेद और अ्रादित्य से सामवेद । 

यह गोपथ ब्राह्मण की वेदोत्पत्ति-प्रक्रिया 
है। इस पर यदि सूक्ष्म दृष्टि से विचार किया 
जाय तो हमें यह स्पष्ड प्रतीत होगा कि ब्राह्मण- 
प्रभ्थ गब्रग्ति, वायु और ग्रादि्य इन तीन भौतिक 
शक्तियों से वेदोत्पत्ति मानता है। यहो भाव 
अन्य ब्राह्मण-प्रन्थों १. में भी उपब हित हुआ है। 
उपयुक्त ब्राह्मण ग्रन्थ के प्रकरणानुसार प्रजापति 
से जिन लोकों देवों तथा वेदों ग्रादि का निर्माण 
हुआ है।' उनमें एक विशिष्ट प्रकार का संबन्ध 
है जो कि तालिका में इस प्रकार रखा जा 
सकता है । 


१ श० प० १११५।८, ऐं० ब्रा० ६।३२, 
पड़्विद्य० ४। १ 


अग्नि से ऋग्वेद की उत्पत्ति. ४६ 


१ लोक - पृथिवी श्रन्तरिक्ष  चुलोक 

२ वेवता- अग्नि वायु आदित्य 
३ वेद - ऋग्वेद यजुबंद.. सामघेद 
४. सन - प्रात सबन साध्यन्दिनसवन तृतीयसवन 


इस प्रकार गोयथ ब्राह्मण के उपयुक्त प्रक- 
रण का सार हमने ऊपर प्रदरश्ित किया । प्रब 
विचारणीय यह है कि इसकी वपारुया किस 
प्रकार की जाए ? शास्त्रों में इनके इस पारस्प- 
रिक संबन्ध क्रो किस दृष्टि से सोचा गया है-इस पर 
हम केवल ऊहापोह करते है और यह भी देखने का 
प्रयत्न करते हे कि अग्नि, वायु, ग्रादित्य ग्रादि जो 
सानव ऋषि हे, जिनके हुदयों में प्रारम्भ में 
चार वेद प्रादुर्भूत हुए, उनका इन ब्राह्मण प्रन्‍्यों 
में वणित ग्रग्ति, वायु और आदित्य ग्रादि भौतिक 
शक्तियों से क्या सम्बन्ध है ? 


अग्नि से ऋग्वेद की उत्पत्ति 


ऐतिहासिक विहान्‌ यह समाधान कर सकता 
है कि श्ररिति से ऋग्वेद की उत्पत्ति का भाव यह 
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है कि कोई पनुष्य ऋषि श्रपनी परीक्षण-शाला 
में बेठा हुआ पृथिवी के सब पदार्थों का परीक्षण 
व निरोक्षण कर रहा था, उसते यह देखा कि 
पृथिवी पर रहने वाले मनृष्य, पशु, पक्षी, ्रौषधि, 
वनस्पति भ्रादि जितने भी स्थावर व जगम प्राणी 
है, उन सबकी सत्ता श्र्ति के कारण है। ग्रदि 
प्रथिवी पर ग्रग्नि न रहे तो सब कुछ बिनष्ट हों 
जाये । इसलिपे इस ऋषि ने प्रति पदार्थ में 
ग्रश्नि की ही भिन्न-भिन्न शक्तियों को कार्य करता 
देख कर विभिन्न ऋषि ( दृष्टिकोश ) तामों से 
कविताएं रच डालों जो कि ऋग्वेद माम से प्रसिद्ध 
हैई और उस ऋषि का अपना नाम भी अ्रर्नि 
हो गया । 


ग्पोरुषेयवादी इसका समाधान इस प्रकार 
कर सकता है कि हमें भौतिक शक्तियों व पर- 
मात्मा में अभेद बुद्धि व एकत्व का व्यवहार कर 
लेना चाहिये। जिस प्रकार देवदत्त कहुने पर हम 
देवदत्त के शरीर और उसकी आत्मा को पृथक 
न कर एक रुप से ग्रहण करते और एक व 
जभिस्न मान कर ही व्यवहार करते हे । उसी 
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प्रकार वेदों में भोतिक शक्तियों को भगवान्‌ का 
शरोर माना गण है ' मनुष्य को तरह उत 
भौतिक शविनियों में और भगवान्‌ से व्यवहार की 
दृष्टि से कोई पार्थक्य नहीं है। वेदों का भी 
एसा हो भ्रभिप्राय प्रतीत होता है। पु्ष सुक्त 
द्वारा परम पुरुष का वर्णन करते हुए श्रगले 
अध्याय में 'तदेवाग्निस्‍्तदा दित्यस्तद्ायुस्तदु चन्द्रमा 
इत्यादि मन्त्रों द्वारा परमात्मा तथा उसके अ्रग्नि 
आदि शरीरावयत्रों मे एकत्व का निर्देश किया 
गया है । इस अवस्था में भौतिक शक्तियां केवल 
भौतिक नहीं रहती । 


स्तवाम हरे भुवनस्य गोपाम्‌०, उद्धयं 
तमसरपरि०' 


श्रादि मन्‍्त्रों द्वारा प्रभात बेला मे उदय होते 
हुए सूर्य के सम्मुख यदि हम उपस्थित होते है तो 
यह सूर्योपासना भोतिक सूये को उपासना नहीं 
है। अग्निहोत्र बेला मे 'उद्बुध्यस्वास्ने प्रतिजा- 
गृहि०' इत्यादि मन्त्रों द्वारा जब हम अ्रग्नि का 
उद्बोधन करते है तो यह केवल भोतिक अग्नि की 
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परिचर्या नहीं है । इन सबके पीछे सर्वनियन्ता 
भगवान्‌ निहित हे। इसलिये ब्राह्मण-ग्रग्थों को 
निरालो वर्णन-शलो की व्यास्या हम इस प्रकार 
कर सकते हू कि भ्रग्ति रूपी शरीर में प्रच्छनन्‍्त 
रूप में विद्यमान भगवान्‌ ने ग्रग्नि ऋषि को 
भौतिक भ्रादि प्ररिनियों में प्रोतप्रोत ऋग्वेद के 
मन्‍्त्रों का दर्शत कराया । इसलिये यदि कोई यह 
भी कहना चाहे कि भौतिक ग्रग्नि से मन्स्र प्रादु्भूत 
हुँए हें तो इसमे कोई ऐत्ती विलक्षणता नहीं है। 
इस सम्बन्ध में यही कहा जा सकता है कि उसने 
भगवान के भ्रग्ति शरीर मे व्याप्त सस्त्रों को परभ- 
ग्रात्मा से उद्बद्ध होता हुआ न समझ कर उसके 
अग्नि श्री से प्रादुर्भत होता हुआ समझ लिया 
है। श्रग्नि तो माध्यम है। जिस प्रकार मनुष्य की 
ग्रान्तरिक वाणी मुख व प्राण आ्रादि भोतिक साधनों 
द्वारा प्रकद की जाती है। उसी प्रकार भगवान्‌ 
की वाणीरूप वेदों को प्रकट करने वाले श्रग्नि, 
वायु, श्रादित्य श्रौर अद्धिरस | अंगरस ) ये 
चार भौतिक दक्तियां चतुर्मुख ब्रह्मा के चार मुख 
हूँ जिनको भगवान्‌ वेदों को प्रारम्भिक ध्वनि के 


प्रग्ति से ऋग्वेद की उत्पत्ति भरे 


लिये प्ताधन बनाता है । कहा भो है । 


यो तद्माणं विदधाति पूर्व यो वे वेदांश्व प्र 
हिणोति तस्मे । 


[ इ्वेताइवतर उप० ६।१८ ) 


इस प्रकार परम ब्रह्म को पुरुष रूप में 
कल्पना कर प्रकृति शोर ब्रह्म का एकत्व रूप में 
वर्णन करना वेदादि शास्त्रों में इतने व्यापक रूप 
में पाया जाता है कि इसको बिना समझे ब्राह्मण- 
ग्रग्थो तथा अन्य शास्त्रों के रहस्यों को स्पष्ट हूप 
में समझता श्रसंभव होगा । ब्रह्मा के मुखों से 
उच्चरित ऋशादि द्वारा प्रकृति के घटफों का जब 
निर्माण शुरू हुआआ तब वहू मन्त्रध्वनि और प्रकृति 
के परमाणु तदरूप हो कर ऋचा ग्रादि नामों से 
उच्चरित होने लगे । इसी दृष्टि से कहा गया है 
कणष्म्यों जाता सर्वेज्ञो मुतिमाहु: ते० ब्रा० 
३॥१२।९६।१ अर्थात्‌ इस ब्रह्माण्ड में सब मूर्त 
पदार्थों की मृतियां व ग्राक्ृतियां ऋचाग्ं से 
ही निर्मित हुई हैं । कई इसका , भाव यह भी ले 
सकते है कि ऋचाएं स्थुलाकृति में उपादान कारण 
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है । इसी भाव को पुष्टि निम्न उद्धरणों से भो हो 
रही है-- 


भ्रित्युस्भ्योडजरत्‌ सो5य॑ (पृथित्री ) लाको- 
इमवत्‌ । 
[ षड़िवश ब्राह्मण ११५ ) 


भूरित्यग्वेदस्य रममादत्त । सेय॑ पृथिव्यभवत्‌ । 
( जें० उ? ११३ ) 


पृथिवी पर इन मूर्तियों की प्रमुखता है। 
इस मूरतियों का निर्माण व यरिपराक श्रर्ति करता 
है । इसलिये यह ग्रग्नि पैथवी का अधिपति होते 
हुए ऋषाओओं की ध्वनि मे भी कारण बनता है ' मूरति 
में तक्षण होता है। ऋचाएं मूर्ति में तद्रूप हे । 
ग्रत ऋचाप्रों के निर्माण में मूर्तियों के सदृश तक्षण 
बब्द का प्रयोग कर दिया गया है ( यस्मादूचो- 
ध्पातक्षत्‌ )। यदि हम वेदों पर सूक्ष्म रूप से 
दृष्टिपात करे तो हम यह पाते हे कि वेद में 
भगवान्‌ का वर्णत प्रकृतिख्पो द्वारौर के सहित 
है श्रौर वह एक रूप में है। श्रोर जो अग्नि, इद्ध 
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आदि देवताओं के मन्‍्त्रों को ग्रग्नि व विद्युत्‌ श्रादि 
भौतिक शक्तियों में घटाया जाता है और 
प्रर्ति रूप परमात्मा में भी तो वह व्यत्यय आदि 
का आ्राश्रय लेकर ही किया जाता है! पर बेद ने 
तो एक ही मात्र कर वर्णन किया है। ग्रतएव 
हम यह कह सकते हे कि भगवान्‌ की वाणी प्रकृ- 
तिक तत्वों के सहारे सर्वत्र प्रसारित होती है और 
उन्हीं के माध्यम से ऋषियों के हृदय में ब्राविर्भूत 
होती है। इप्तो भाव को दूसरे शब्दों मे निम्त 
इलोक में प्रकट किया है-- 


अग्नि वायु रविभ्यस्तु तय ब्रह्ममनातनम््‌ । 
दृदोह यज्ञमिद्धयर्धभुगयजुःसामलत्षणम्‌ ॥ 


इस प्रकार श्रग्नि से ऋग्वेद की उत्पत्ति- 
प्रक्रिया कया हो सकती है, उसका तात्पयं क्‍या है 
इत्यादि समस्याप्रों को त्ंतवाद की दृष्टि से स्पष्ट 
करने व्‌ समन्वित करने का हमने प्रयत्न किया । 
हसी भांति अन्य बेदों के सम्बन्ध में भी विचार 
किया जा सकता है । 


वेदोत्पत्ति का माध्यम गायत्री (सावित्री) 


वेदों व ब्राह्मण-प्रस्थों में वेदोत्पत्ति का 
माध्यम सावित्री व गायत्री को भी बताया गया 
है। सावित्री व गायत्री में परस्पर कुछ भेद है ! 
वहु क्या है ? इस सम्बन्ध में हम यहां कुछ नहीं 
कहना चाहते । हमारा विचारणीय विषय यह है 
कि सावित्री से वेदोत्पत्ति की प्रक्रिया क्या है ! 
इस पर भ्रब हम संक्षेप में श्रपने विचार प्रस्तुत 
करते हैं। 

सावित्री व गायत्री से वेदों की उत्पत्ति हुई 
है ऐसा वेदादि शास्त्र प्रतिपादन करते हैं। स्वयं 
वेद में गायत्री! को बेद माता! कहा गया है। 
'वेदमाता' की व्युत्पत्ति इस भांति करनी चाहिये- 
'बेदाता माता'-ग्र्थात्‌ वेदों को माता यहु 








£ स्वुत्ा मया वरदा वेदमाता प्रचोदयन्ता 
पावमानी द्विजाताम्‌ । ग्रायु प्राण प्रजा पु 
कोति द्रविण ब्रह्मवर्चसम्‌ । महय दत्वा ब्रजत 

ब्रह्मलोकम्‌ | 
अथवे० १६७६१ 
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व्युत्प्ति इततलिये उचित है, क्योंकि इस मन्त्र का 
देवता गायत्री है। प्रा परम्परा भो यही बताती 
है। गोपथ ब्राह्मण १ १. ३४-३८ में सावित्री 
की महिमा को दर्शाते हुए कहा है-- 


वेदानां मातरं सावित्रासम्पदभुपनिषदभरुपास्ते । 
(गो ब्रा १.१ ३८) 


प्र्थात्‌ यह सावित्रों वेदों को माता है। श्रब 
विचारणीय यहु है कि सावित्री व गायत्री से जो 
गायत्री मन्त्र का ग्रहण किया जाता है, उससे 
सम्पुर्ण बेदों की उत्पत्ति कंसे सम्भव है? इस 
सम्बन्ध में कुछ विचार हमने वेदों के साक्षात्कार 
पर लिखते हुए किया है ' कुछ इस प्रकार है-- 

गोपथ ब्राह्मण १. १ ३३ में सविता श्रौर 
सावित्री का विवेचन किया गया है। जिस प्रकार 
पुरुष और प्रकृति, पति-पत्नी श्रौर प्राण-रथि श्रादि 
इन्द्र हैं, उप्ती प्रकार सबिता श्रौर साबित्री हूँ । 
ब्राह्मण प्रस्थ में इस समग्र ब्रह्माण्ड पर पिण्ड 
को सविता और सावित्री प्ले दांटा हुआ है। जिस 
समय हम गायत्रो मन्त्र का जप ग्रादि करते है, 
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उस समय सम्रग्न संतार के उत्पादक व प्रेरक 
सविता भगवान से यह प्रार्थना करते हे कि हमारी 
बुद्धियो को तू प्रेरित कर | यह सबिता अपनी 
वेदवाणी द्वारा समग्र संसार को प्रेरित कर रहा 
है, उसकी वाणी हमारी बुद्धि को भी प्रेरित करे । 
भगवान्‌ के जिस क्षेत्र के सविता व सावित्री रूप 
का हम जपते सम्रय ध्यान करेंगे, तदरूप में 
समाविष्ट मन्त्र भ्र्थात्‌ ज्ञान हमारी बुद्धि मे 
विकप्तित होगा | यही वेदों का गायत्रा मन्त्र द्वारा 
श्राविर्भाव है । इसो भाति गोषथ ब्राह्मण की ११! 
३३-३६ कण्डिकाओं में वेदों के ग्राविर्भाव को 
ग्रपनी विशिष्ट झलो में प्रदर्शित किया गया है। 


वेदोस्पत्ति का माध्यम ऋषि-प्राण 


'ऋषि रहृस्य' नामक पुस्तक में हम यह देख 
चुके हे कि वेदास्तगंत झब्दों को लेकर मानव 
ऋषियों के नाम रखे गये है। ग्राषं परम्परा के 
अनुसार बेद नित्य हे और भन्त्रार्थ म सहायक है 
यह निस्पंकोच भाव से कहा जा सकता है। इस 
सम्बन्ध में यह शका पंदा होतो है कि वेदों के इन 
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विशिष्ट शब्दों को ऋषि संज्ञा क्‍यों दो गई है ? 
इसका सप्ताधान ऋषि शब्द पर विचार करने से 
हो सकता है । ऋषि (दर्शनात्‌ ) मन्त्रों को दिखाने 
वाले हे । एक प्रकार से यह उपनेत्र (एवक) हे 
जिनको पहिन कर मन्‍्त्रों को देखना चाहिये। 
इसलिये ऋषि-ज्ञान मल्त्रार्थ में अत्यन्त सहायक है। 
इसी दृष्टि से प्राचीन परम्परा में! ऋषि ज्ञान 
को ग्त्यन्त श्रावश्यक बताया गया है। परन्तु यह 
सदा ध्यान में रखना चाहिये कि वेद के ऋषियों 
पर विचार करते के लिय मानव ऋषियों के 
इतिहास को ठटोलने को कोई प्रावद्ययकता नहीं 
है । सानव ऋषि इन उपनामों वे उपाधियों को 
धारण करें या न करे, इससे कुछ प्राता जाता 
नहीं । कहुने का भाव यह है कि इन उपनेत्रों व 
दृष्टियों को मानवीय चोला पहुनाया गया है। 
इस ग्रवस्था में इन ऋषियों को मस्त्रों का कर्ता 


१ तत्रार्षदेवतयों र्थादबोध उपयुज्यमानत्वात्‌ । 
स्कन्द । 

ऋषितामर्थ विज्ञानाद्‌ ऋचामर्थ विनिश्वय: । 
वेंकट माधव । 
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मानें या दृष्टा साने, बात एक ही है । ये सब 
प्रयोग गोण प्रयोग होंगे। इसलिये हम यह कह 
सकते हैं कि ऋषि प्राण विभिन्न दृष्टियां हें, 
उपनेत्र हे, जो कि मन्‍्त्रों को दिखाते हे श्रौर 
भगवान्‌ की झोर से नियत हैं। हम जेंसे सामान्य 
जनों की मम्त्रार्थ-दृष्टि ऋषि-पद को नहीं प्राप्त 
कर सकती । जित मल्त्रों के ऋषि एक से ग्रधिक 
है या विकल्प है, वहां उन्त मन्‍्त्रों के देखने को 
दृष्टियां भी श्रनेकों है, ऐस! हमें मानना चाहिये। 
प्रव हम कुछ विस्तार से ऋषि शब्द पर विचार 
करते है । 


ऋषि शब्द के ग्र्थ व उसके स्वरूपस्पष्टी- 
करणार्थ हमे गति (ऋषगतो ), भ्रती्द्रियाथ दर्शन 
व मन्त्र दर्शन (ऋषि दर्शनात्‌) और ऋषि नामक 
प्राण (प्राणा वाव ऋषय: ) इन तोनो का समन्वय 
करते हुए विचार करना चाहिये । ये तोनों हो 
ऋषि के ऋषित्व में निर्णायक हैं। मन्त्र-दर्शन व 
प्रतोद्धियाथ दहन से मनुष्य ऋषि बनता है । भग- 
वानके ईक्षण द्वार। उसके ज्ञान में सब्निहित वेद श्रादि 
थषाक द्वारा गतिशोल हुए। उनको गति का माध्यम 
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ऋषि-प्राण बने | ग्राद्य अग्नि नामक ऋषि-प्राण 
ऋचाओं का माध्यम बना । ग्राद्य वायु रूप ऋषि 
प्राण यजुर्मस्त्रों का माध्यम बना । ग्रादित्य प्राण 
साम-प्स्त्रों का भ्रौर अ्रथर्वा तथा ग्राद्य भ्रगिरस प्रारा 
ग्रथवंवेद का माध्यम बना | ये श्राद्य दाणों की 
सुक्ष्म तरंगे हे जो कि वेद ध्वत्ियों को चहुं श्रोर 
बिखेरती है (प्रकोर्णान्यशेरन) ! जिन मनुष्यों में 
ये ऋषि नासक ग्राद्य प्राण उदबुद्ध हो जाते हे, 
बहाँ वेद भी ग्राविर्भूत हो जाते है । 

इम ग्राद्य ऋषि-प्राणों को बेदादि श्ास्तत्रों में 
प्रसत्‌१ कहा गया है। श्रथवा ये प्रसत्‌ वर्ग में 
आते हैं ऐसा भी कहा जा सकता है। असत्‌ सृष्टि- 
निर्माण में सबसे प्रारम्भिक प्राण है । थे प्रत्यन्त 
सृक्ष्म व ग्रत्यन्त सात्विक रूप वाले हैँ! इनमें 
गति, दीप्ति तथा ग्रादान प्रदान गृण विद्यमान 


१ असद वा इदमग्र ग्रासीत्‌ ! तदाहुः, कि तद 
ग्रसदात्ती दिति । ऋषयो वाव तदग्रेश्सदासीत्त- 
दाहु: | कै त ऋषय इति। प्राणा वा ऋषय:। 
ते यत्‌ पुराउ्प्मात्‌ सर्वेस्मादिदमिच्छन्त: श्रमेण 
तपसा४रिषस्तस्मात्‌ ऋषय:। श॒६. १ १. (। 
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होता है प्रौर इन असत्‌ प्राणों से हो बृहन्त! 
नाम वाले देव उत्पन्न होते हे । इस प्रकार श्रसत्‌ 
से भ्रसत्‌ वर्ग की सृष्टि प्रारम्भ हो जातो है। इन 
ग्रसत्‌ प्राणों द्वारा सत्‌ तत्त्व का तक्षणर प्रारम्भ 
होता है । प्रइन यह है कि इन श्रमत्‌ प्राणों को ऋषि 
संज्ञा कब होती है ” जेमिनोयोयनिषद्‌ ब्राह्मण में 
इसका समाधान इस प्रकार किया गय! है । 
देवप्राण३ की गति अरध्वं की श्रोर होती है गान्धर्व 
व श्रप्सराप्रो की तियंक्‌ गति होती है भ्रौर ऋषि- 
प्राण की गति भ्र्वाइः अर्थात्‌ ऊपर से नीचे को 
सुक्ष्मता से स्थूलता की श्रोर होती है। इमी प्रकार 
हमारे शरीर में ये प्राण जब दिव्यता को स्थूल 
शरीर में उतार कर लाते हे, तब ये प्राण ऋषि- 
प्राण कहलाते हैं । मनुष्य भी उसी समय ऋषि 
बनता है जब उसको दिव्य शक्ति मन, बुद्धि, 
इन्द्रियां व स्थल शरीर द्वारा प्रकाशित होती है । 





१ बहत्तो नाम ते देवा येघ्सत. परिजज्ञिरे । 
ग्रथर्व १०. ७ २४। 

२ भ्रसतः सद्‌ ये ततक्ष: | ते. श्रा. । 

३ जे उप. १ १७.३! 
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वहा इस बात का ग्रवह्य ध्यान रखना चाहिये 
कि सामान्य जनों के प्राण ऋषि-प्राण नहीं होते । 
ये महान तपस्या व श्रट्ट साधना के ग्रनन्तर उद्‌- 
बुद्ध होते, प्रकट होते या प्रविष्ट होते हें । ऐसी 
स्थिति में जमदग्नि, विद्वामित्र, वसिष्ठ श्रादि 
दिव्य-शक्तिसम्पन्न इन्द्रियों व नेंत्रों से दिखने 
वाले मन्त्रों को हम सामान्य जन कंसे देख सकते 
है ? उनकी सत्यता को कंसे जांच सकते हे ? यही 
एक विवादास्पद प्रइतत है जो कि वेद सम्बन्धी 
सभो समस्‍्याओ्रों का मूल श्राधार है।! अ्रथर्व. 
६ ४१ ३ में इन ऋषि-प्राणों से प्रार्थना की 
गई हे कि 'हमारे शरीर के सुक्ष्मीकरण से उत्पन्न 
हुए (तन्वस्तन्‌आा-तन्‌ -तनृकरणात्‌) और इस 
शरीर के रक्षक ये दिव्य शक्ति-सम्पन्न 
अमरणा-धर्मा प्राण हम मरणधर्मा मनुष्यों से 
१ मानो हासिषु ऋषयो देव्या ये तनूपाये 

नत्तत्वस्तनूजा, । श्रमर्त्या मर्त्या ग्रभि तः 

सचध्वमायुर्ध॑त्त प्रतर जीवसे नः । 


अ्रथर्व ६. ४१. ३। 
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तम्पक करें । हमें छोड़ कर न जावे जिससे कि 
हम श्रपनी भ्रायु को दीएं बोर व्यापक व विस्तृत 
कर सकें ।' 

इस प्रकार सूक्ष्म व दिव्य बनकर म्तानव के 
प्राण ऋषित्व को प्राप्त करते हें और वेदों के 
दर्शन व श्रवण में कारण बनते हे । 


ऋषि एक विशिष्ट गति 


पे ऋषि नामक प्राण एक विशिष्ट गति वाले 
(ऋष गतो) होते है। यह गति सृष्टि के प्राव्मि 
ग्रसत्‌ नामक प्राणों की होतो है। इसलिये वह 
गति ग्रव्याहत, सरल व सीधी होती है। जिस 
समय सृष्टि का निर्माण हो नाना रूप पैदा हो 
जाते है तो उस समय की गति सरल व सोधी 
नहीं होतो । क्योंकि वहु इधर-उधर टकराती 
है। उसमें समता, ऋजुता श्रादि नहों होतो । उस 
समय सामान्य जन का मन विविध पदार्थों व विषयों 
पर उछाल मारता फिरता है। कभो कहां बेठता 
है तो कभी कहीं । इस कारण ऋषित्व- प्राप्ति के 
लिये मानव-ऋषि वन में जाकर निवास क्षिया 
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करते थे । ग्राधुनिक काल को भौतिक 
उन्नति इस दृष्टि से सामान्य जन के प्राध्या- 
त्मिक उत्थान में सहायक न हो कर बाधक 
ही सिद्ध हुई है! क्योकि बच्चो व युवाओं के 
कोमल मनो को वह इधर-उधर उच्ालतो रहती 


है । उनके मत ऋजु व समयति में नहीं रहते । 


इस से हम यह परिणाम निकाल सकते हे कि 
सरल प्रकृति के व्यक्ति. सोधे-साधे व्यक्त हो 
ऋषि बन सकते है । वेदमन्त्रों के सच्चे भ्र्थ उन 
में ही श्रवतरित व उदबुद्ध हो सकते है। जो 
कुटिल प्रकृति व कूट राजनीति में रुचि रलनेवाले 
व्यक्त हे वे त्रिकाल में भो ऋषि नहीं बन सकते । 
मनुष्यों में यह ऋषि-गति बहिर्मुलरी प्रवस्था में 
नहीं होती । श्रन्तर्मुखी अ्रवस्था में ही होती है 
क्योंकि ग्रन्तमुद्दी ब्रवस्था में हृदयाकाश में 
विचरते हुए मन के इधर-उधर टकराने का प्रइन 
ही नहीं पेदा होता । इसलिये ऋषित्व के इच्छुक 
व्यक्ति को भगवान्‌ को ग्रसत्‌ नामक ग्राद्या शवित 
को प्रपने प्रम्दर उदब॒द्ध करने व प्रदीप्त करने का 
प्रयत्न करना चाहिये + शतपथ ब्राह्मण में असत्‌ 
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प्राणों को प्रदोष्त करनेवाला हद्ध१ (विध्य मन) 
बताया गया है। इन्ध द्वारा ये प्सत्‌ प्राण प्रदीष्त 
हो कर ग्रतीद्धियार्थ दर्शन व दिव्य दक्षत करने 
वाले बन जाते है। मन्त्रों के तत्य श्र व मन्‍्तरों 
की प्राक्नतिक घटकों में ध्यापक्ता व चरितार्थता 
को वे सत्यहप में देख लेते है। ऋषि कोटि के 
व्यक्ति के लिये परोक्ष प्रत्यक्ष बन जाता है प्रोर 
वे पारोवर्यवित्‌ वन जाते है। 


१ यदेन्ध तस्मादिस्ध इन्धो हू व॑ तमिद्र इत्या- 
चक्षते परोक्षम्‌ । 
श० १० ६।१।१।२ 


वेदों की माता (वाक्‌ ) 


वेदों की भाषा को हम, प्रपोरुषेय मानते है 
प्र्थात्‌ यह भाषा ईश्वरअदत्त है, मानवर्निर्भित 
नहीं | भ्राधुनिक समय में भाषा को उत्पत्ति के 
सम्बन्ध में ग्रतेकों मत विद्वानों द्वार। प्रस्तुत किये 
गये हे जितने में निम्न पश्चात्य विद्वान प्रमख हे- 
प्रिम, डाविन, हम्बोल्ट, इ्लाइखर, रेतन, मेक्स- 
मूलर, स्पेंसर, स्वोट टेलर ग्रादि ग्रनेकों विद्वान्‌ उत्ले- 
खनोय है। बेड़ों की उत्पत्ति के सम्बन्ध में हम 
ईंवी उत्पत्ति के सिद्धान्त ( 09॥6 ०ांशां॥ ) 
को स्वीकार करते है वेदों को प्रन्त'साक्षी भो 
इसी तथ्य को सिद्ध करती है। परन्तु श्रनेकों 
विद्वान इस सिद्धास्त पर श्राक्षेप करते हैं 
जितके कथन का सार यह है कि ईईैवरप्रदत्त 
कोई भाषा नहीं है, ऐसा मानना अस्धविद्वास- 
मात्र है। प्राज इस मत को कोई भी नहीं 
मानता । यदि भाषा ईइवरप्रदत्त होती तो कदा- 
चित॒ ग्रारम्भ से ही वह पूर्णविकसित होती, साथ 
हो सर्वत्र एक होती किन्तु ऐसी बात है नहीं- 


दर्द वेद-विमर्ग 


इत्यादि उक्तियां झ्राधुनिक भाषावेज्ञानिकों की 
है। इस सम्बन्ध में हम यहां कुछ नहीं कहना 
चाहते । इतना स्पष्ट है कि भाषा की उत्पत्ति में 
भावाभिव्यञ्जक, प्रनुकरणात्मक, प्रतीकात्मक 
तथा इंगित व सम्पर्क श्रादि जितने भी सिद्धान्त 
प्रचलित है थे सब भी केवल बौद्धिक क्रीड़ासात्र 
है, कल्पता पर भ्रधिक श्राधारित है। निश्चया- 
त्मक रूप में दावे से कुछ तहीं कहा जा सकता । 
इस सम्बन्ध में हम इतना ब्रवश्य कह देना चाहते 
है कि देवी उत्पत्ति-सिद्धान्त बोद्धिक स्तर से 
ऊपर का है । अतिमानव से इसका सम्बन्ध है 
जिसकी सत्ता वेदादि झास्त्रों में पग-पग पर ग्राती 
है। यों तो मनृष्य को पूर्व कड़ी में बन्दर की 
सत्ता का सिद्धान्त भी बोद्धिक स्तर से ऊपर का 
है, जिसके सम्बन्ध में यह कह कर छुट्टी हो जातो 
है कि विशिष्ट परिस्थिति में ही बन्दर से मनुष्य 
का निर्माण हुआ अ्रब वह परिस्थिति नहीं 
रही है। 

यही यूक्ति व उब्ति यदि इस सिद्धान्त पर 
लागू कर दें तो इस में श्राइचरय नहों होना 
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चाहिये कि आदिसृष्टि में ही श्रग्नि, वायु, श्रादित्य 
प्रंगिरा श्रादि चार ग्रतिमानवों ( ऋषियों ) को 
वेदिक वाकू को उपलब्धि हुई थी, जोकि भ्राध- 
निक मनुष्यों को नहीं होती । पर यह हुमारा 
कथन अधूरा हो है, हम इतना श्रौर कह सकते हे 
कि ऋषित्व प्राप्त होने पर भगवान्‌ से अब भी 
बेदिक छन्दों का एक श्रवण हो सकता है । ये यौगि- 
कप्रक्किया द्वारा सम्भव है जिसका क्रमिक-साधन- 
सोपान धर्मशास्‍्त्रों व योगदर्शन श्रादि में विस्तार 
से दर्शाया गया है। हम केवल बौद्धिक पुरुष हे 
जब कि हस दिव्य भाषा के श्रवण के लिये बुद्धि से 
ऊपर उठना होता है | कहने का तात्पर्य यह है कि 
बेदिक वाक्‌ के समग्र रूप को समझने के लिये 
प्राधुनिक भाषा-विज्ञात बिल्कुल सहायक नहीं 
है। बेदिक वाक को पूर्ण रूप से हृदयद्भम करने 
के लिये ग्रध्यात्म व योग का सहारा लेना भ्रत्या- 
वश््यक है। छाम्दोग्योपनिषद्‌ में प्राता है कि 'स 
यो बाचं ब्रह्मेत्युपास्ते यावद्‌ वाचों गत तत्रास्य 
यथा काम्रचारों भवति०' ग्र्थात्‌ जो व्यक्ति वाक्‌ 
को ब्रह्महूप से उपासना करता है प्रर्थात्‌ वाक्‌ 
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को ब्रह्म के समान स्वव्यापकर मान कर उसकी 
उपासना किया करता है, उप्तका फल यह होता 
है कि जहां-जहां ज॑ंसी-जेसो वाक्‌ संसार में उप- 
लब्ध होतो है, वहां-वहां उस-उम में उसका यथेष्ट 
विचरण होजाता है । इसो विज्ञान को दृष्टि मे रख 
कर महर्षि पतञ्जलि ने अपने योगदर्शन में लिखा 
है.__“दाव्दार्थप्रत्ययानामितरेतराध्यासात सकरस्तत्‌ 
प्रविभागसंयमात्‌ स्वभूतरुतज्ञानम्‌” श्र्थात्‌ शब्द, 
प्र्थ और प्रत्यय इनके परस्पर संइलेषण व 
विभाजन करने तथा इन विभागों पर संयम करने 
से सब प्राणियों को बोलियों का ज्ञान हो जाता 
है | यह भी वाचं ब्रह्मत्यपासीत' को साधना का एक 
मार्ग है। इसी भांति वेदिक वाक्‌ की सुक्ष्मताओं को 
समझने जातते, व हृदयड्भम करने की भी एक 
विशिष्ट प्रक्रिया व साधना है जिसका झवल- 
सबने करने का शास्त्रों में विधान हुग्रा है 


उस विशिष्ट प्रक्रिया का संकेत हम समय- 
समय पर करते जायेगे । इसका कुछ संकेत हमने 
बेदों का साक्षात्कार' नामक प्रकरण में भी किया है 
ग्ब हम वेदों की माता का क्‍या स्वरूप है इस 
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पर विचार करते हूं । 

वेदों के नित्यत्व व श्रपोरुषेयत्व पर विचार 
करते हुए हमें वाक के स्वरूप पर भी कुछ विचार 
कर लेना चाहिये । क्योंकि वेद भी वाक्‌ रूप है। 
वाक्‌ एक गहन विषय है। इस का स्पष्ट रूप में 
विवेचन व विश्लेषण बिता ऊंची भूमिकाग्रों पर 
ग्रासीन हुए तथा बिना श्रार्षचक्ष प्राप्त किये नहीं 
हो सकता, फिर भी हम शास्त्र-वचनों के आधार 
पर अहापोह कर के इसका कुछ-कुछ स्पष्टीकरण 
करने का प्रयत्त करते हैं । वेदों में वाक की 
महिमा अनेकों रूप में प्रदर्षित हुई है। वहां 
वाक्‌ केश चार रूपों की श्लर भी निर्देश है जो 
कि परा, पव्यन्ती, मध्यम्ा श्र वेखरी नाम से 
प्रख्यात है। मनुष्य में वाक्‌ के ये चारों रूप होते 
हैं ! परन्तु बहु केवल वेखरी रूप को ही 
जानता है। 

बाक के तीन रूप श्रति सुक्ष्म हे जो कि उस- 
के आभ्तरिक युहा स्थानों में प्रच्छ्न रूप में 


१ चत्वारिवाकपरिमिता पदानि। 
ऋ० १। १६४ | ४५ 
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निहित होते है । उनको भ्रनुभूति व ज्ञान कोई 
बिरला मनीषी ही कर सकता है। उनका शास्ट्रों 
में जो विवेचन हुआ है, उससे इतना भ्रवश्य कहा 
जा सकता है कि वेदों के प्रपोरुषेयत्व व नित्यत्व 
के निर्णय में शक के बेखरी रूप. शब्दों की 
स्थूलाकृति प्र्थात्‌ विभकित, प्रत्यम व शब्दरचना 
श्रादि के भ्राधार पर वेदों के सम्बन्ध से बड़े-बड़े 
निर्णय कर डालना जता कि पाइ्चात्य दिद्वानों ने 
किया है, ठीक नहीं है। सर्वप्रथम हुमें यह चाहिये 
कि वाक्‌ के उन प्रच्छन्न रूपों को भी प्रत्यक्ष करें 
झ्ौर वहां वेदों को सत्ता का देखने का प्रयत्न 
करें । मनीषी १ लोग ग्रपनी आधे दृष्टि से वाक्‌ 
के उन सूक्ष्म व प्रच्छ्न रूपों को देख लेते हें ' 
इससे यह स्पष्ट है कि साधारण बुद्धिवाले हम 
मनुष्य बेदों के प्रपोरषेयत्व व नित्यत्व श्रादि 
मूल सिद्धान्तों पर अपने अधूरे निर्णयों को नहीं 
थोप सकते । इसका ग्रधिकार केवल उन्हीं को 


१ अतीद्ियानसवेब्यान्‌ पश्यन्त्यापेण चल्षुपा । 
ये भावान्‌ वचन तेषां नानुपानेन बाध्यते ॥ 
वाकूपदीय १। ३८५ 
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है जिन्होंने णेग-साधन के बल से वाक्‌ के सुक्ष्मा- 
तिसृक्ष्म रूपों को श्राषंचक्षु द्वारा प्रत्यक्ष कर 
लिया है। 


शास्त्रों के ये उदगार हे कि सब लोकों की 
उत्पत्ति वेदों से हुई है' इसका तात्पर्य यह हुआ 
कि वेदों की उत्पत्ति संपूर्ण भवनों से पहिले हो 
चुकी थी । यदि दिव्य-दृष्ट प्राप्त कर इन शास्त्र- 
बचनों की पुष्टि हो जातो है तो यह निःसंकोच 
भाव से कहा जा सकता है कि वेदों की उत्पत्ति 
में मनुष्य कारण नहीं है। इसलिये हमारे जो 
हेतुबाद हैं या उनपर आश्रित ग्रनुमात हे, वे सब 
ग्रसःय हो सकते है, भौर योगीजनों के वचनों को 
बाध नहीं सकते । महषि कपिलाचार्य कहते हें 
कि वेद-रचना की थोग्यता मुक्त और श्रमुक्‍्त 
पुरुषों में से किसी में नहीं है ( न मुक्तामक्तयो- 
रयोग्यत्वात्‌ सांह्य ५।४७ ) यहु कथन वही कर 
सकता है जो कि मुक्त और अमृक्‍त दोनों प्रकार 
के मनुष्यों की योग्यता को जानता हो। जिसे 
मुक्त का ज्ञान नहीं वह मुक्त पुरुष की योग्यता 
के संबन्ध में कया कह सकता है ? इसी दृष्टि से 
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हमारा यह कथत था कि जित साधनों का अव- 
लबन कर ऐतिहासिक लोग वेदों में इतिहास 
प्रादि का वणन व उन्हें ऋषि-रचना मानते हे, 
उन्हीं साधनों को ग्रहण कर उनका खण्डन श्रति 
दृष्कर है; 

अरब हम ज्ञास्त्र-बचनों के आधार पर उप- 
यंक्‍त कथन की पुष्टि में कुछ ऊहापोह करते है। 


वाकू की शकित 


वेदिक साहित्य में वाकू की महान्‌ व ग्र्धू त 
महिमा का बखान हुआ है। उदाहरण रूप में 
निम्त वाक्य व स्थल देखें जा सकते हे-- 

१ विराड बाक्‌ । ग्रथवें० ६१५२४, श० १० 
३॥५।१।३४ यामाहु वर्चि कबणों विराज्म्‌ । 
प्रथवं० ६२४ समग्र संसार की निर्मात्री 
बिराट वाक ही है । 

२ वाचोमा विश्वाभुवनास्यपिता । 
ये तम्पूर्ण भवन वाक्‌ में श्रपित है । 

३ यावद्‌ ब्रह्म विष्ठितं तावती वाक्‌ | ऋ० 
१०१११४।८ जितना ब्रह्म है उतनी ही 


न्क्श 


डी 
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वाक्‌ है । 

अथो वागेवेद सर्वभ्‌ । 

पहु समग्र संसार वाक ही है। 

तद्‌ यत्किख्चार्वाची नं ब्रह्मणस्तद्‌ वागेण सर्व । 

जे० उ० १।१३।१३ 

ब्रह्म से जो कुछ श्र्वावीन है वह सब वाक्‌ 

ही है । 

वाग्‌ वे विश्वकर्म धि: वाचा हीदं सर्व॑ कृतम्‌ । 
हा० प० ८ १ २९, यजु० १३॥५८ 

अर्थात्‌ वाक ही विद्वकर्मा ऋषि है, क्योंकि 

वाणी ने ही यह सब संसार रचा है। 

बाग बे त्वष्टा-ऐ० २.४ 

ससार का तक्षण करते वाला त्वष्टा वाक्‌ 

ही है । 

अपम्रेवेदमग्र प्राकाश श्रासोत्‌ । स उ एवा- 

प्येर्तीह। स यःस प्राकाशों वागेव सा। 

तस्मादाकाशाद्वाग्‌ वदति। तामेता वाच प्रजा- 

पतिरभ्यपीडयत्‌ । तस्या अ्भिपीडिताये रस: 

प्राणेदत्‌ । ते एवमे लोका श्रभवन्‌ । स 
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इमांट्लोकान अ्रभ्यपीडयत्‌ ।' 
जें० उ० १७११-०४ 

प्रजापति ने भ्राकाह्ष में अभिव्याप्त इस वाक्‌ 
को जब पोड़न किया तो उस के रस मे बुलोक 
प्रादि की उत्पत्ति हुई। अ्रगले पीडन से भ्रग्नि, 
वायु प्रौर प्रादित्य इन तीन देवों का झ्राविर्भाव 
हुआ । भ्यी विद्या भी इसी वाक्‌ को उपज है । 
इसी प्रकार तीनों व्याहृतियां श्रौर ग्रविनाशी 
भगवान्‌ का वाचक ओरम्‌ इसी वाक्‌ के प्रताप 
से श्राविभृत होते है । 

इस प्रकार शास्त्रीय बचनों के आ्राधार पर 
हमने धाक्‌ू की महिमा का सक्षिप्त दिग्द्शन 
कराया। पभ्रव हम वाक्‌ के स्वरूप श्र उसको 
उत्पत्ति को प्रक्रिया पर विचार करते है । 


वाक्‌ का स्वरूप और उत्पत्ति-प्रक्रिया 


झ्रादिम वाक हो परावाक्‌ है। इस संबस्ध में 
हम अद्धंपोरुषेयवाद पर लिखते हुए कुछ विचार 
प्रकद कर चुके है । वाक्‌ का परा रूप ही ब्रह्माण्ड 
प्रौर पिण्ड को सम्रग्न वाक का ग्रादि कारण है । 
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परा मातृशकित है। सम्पूर्ण शब्द-सृष्टि व श्र्थ- 
सृष्टि का यहो मूल कारण है । इस में इच्छाशक्ति, 
ज्ञानधक्ति और क्रियाशक्ति तोनों एक रूप हुए- 
हुए है। यह सर्वव्यापिनी होते हुए भी प्रमुख 
रूप से परमपुरुष के त्रिपाद में रहतो है। श्रोर 
अ्रपरा प्रमपुरुष के एकपाद में । मनृष्य के प्रन्दर 
यह परावाक्‌ प्रान्तर ज्योति रूप में विद्यमान 
होतो है। यह प्राचीन मन्तव्य है कि मनुष्य में 
यह पराबाक्‌ मूलाधार चक्र में होती है, १श्यन्ती 
नाभि देश्ष में, मध्यमा वाक्‌ हृदय में श्रौर बंखरी 
कण्ठप्रदेश में होती है। इस परावाक को प्रनु- 
भूति व संवेक्षन भेद शून्य पूर्ण की होती है। वहां 
पहुच कर प्रहूं त्वं का भेद नहीं रहता । देश, काल 
सब बिलुप्त हो जाते हूँ । 


वार की उत्पत्ति -प्रक्रिया 


ग्रब विचारणोय यह है कि बाक्‌ की उत्पत्ति- 
प्रक्रिया क्या है ? इस पर हम संक्षेप में विचार 
करते है। 

भगवान में जब सृष्टि-निर्माण को कामना 


छ्द वेद-विमर्श 


उत्पत्ति हुई (कामस्‍्तदग्रेटसमवर्तत) तो उसने तप 
किया । इसका परिणाम यह हुआ कि साम्या- 
वस्थापन्‍्नत प्रकृति? ऋत और सत्य इन दो भागों व 
ग्रवस्था प्रों मे विभक्त हो गई । ऋत ग्रवस्था गति 
( 800००ाएए ) की सूचक है । श्रौर सत्य स्थिति 
6 डधाह की ; ऋत प्रकृति का गत्यात्मक 
हुप है प्रौर सत्य स्थित्यात्मक । प्रकृति को ऋत 
प्र्थात्‌ गत्यात्मर अ्रवस्था को हम महत्त्व व 
मह॒दबह्य कह सकते है । क्योंकि प्रकृति से अगली 
प्रवस्था महत्तत्व व मह॒दबरह्म की होती है | दिव्य 
दृष्टि स्वामी दयानर्द ने ऋत को महत्तत्व माना 
है, (संस्कारविधि ) । इसी को शात्तत्रों में 
ग्रसत सत्‌ ग्रावि कई क्रधिक ताम्ो व रूपों मे 
प्रभिव्यकत्त किया गया है । 

प्रारम्भ में यह प्रकृति इन दो भागों में 
विभवत हो गति करने लगती है तो उस सप्तय 
विश्वकर्मा भगवान प्रपने भ्रन्दर से इस विश्व को 
बाहर की ओर धोंकता है ( संकर्मार इवाधमत ) 


१ ऋतझ्च सत्यञ्चा भीद्धात्‌ तपसोध्ध्यजायत । 





वाक्‌ की उत्तत्ति प्रक्रिया ७६ 


एक? मन्त्र तो वाक्‌ को ही विश्वकर्मा ऋषि की 
संज्ञा देता है। यह वाक्‌ जो विश्व को रचना का 
आदि कारण है, ऋत गति के होने पर पंदा होती 
है। इसो भाव को निम्त मन्त्र में अ्भिव्यक्त 
किया गया है। 'वायक्षरं प्रथमजा ऋतस्थ' ग्र्थात्‌ 
ऋत को प्रथमोत्पत्ति यह अ्रविनाशी वाक है। 
धौंकने की प्रक्रिया प्रारम्भ होने पर सबसे पूर्व 
विश्वकर्मा भगवान्‌ का सुख विवृत होता है श्र्थात्‌ 
खुलता है| मुख के विवृत होने व खुलने से 
जो ध्वनि होती है उसे हम 'प्र' रूप में प्रकट कर 
सकते है क्योंकि मुख के खुलने पर 'झ ध्वनि का 
होना स्वाभाविक है। ग्रकारोच्चारण के समय 
मनुष्य का भी मुख खुल जाया करता है। भ्रतएव 
सक्षेप में हम यह कह सकते हे कि जब प्रात्मतत्व 
प्रतुप्त व शान्त था, तो प्रकृति भी शान्‍्त, प्रसुष्त 
व साम्यावस्थापस्त थो । परन्तु जब भगवान्‌ में 
सिसुक्षा हुई तो उसका मृख विवृत हुआ । भ्रकार 
इस विवृति की ही प्रनुकृति है। यह श्रकार ही 
सम्पूर्ण वाक्‌ है। 


१ यजु० १३।४८, श० प० ६१२६ 


घ० बेद-विमर्श 


ऐतरेयारण्यक में! श्राता है कि - 'जो उस 
ग्रादि मूल वाफू को जानता है, जिसका यह 
विकार हे वह सम्प्रतिबिद कहलाता है। बहु 
वाक प्रकार है श्लौर यही समग्र वाक है। यह 
श्र बाक स्पर्श और ऊध्माप्नों ( प्रश्ति ) द्वारा 
ग्रभिव्यक्त होती हुई नानारूपों को धारण कर लेतो 
है।' यह धौंकने की प्रक्रिया 'अ से हो पूर्ण नहीं 
होतो इस में दो वर्ण प्रौर श्रा मिलते हे। वे इ, 
उ वर्ण है। इस धाकने की प्रक्रिया को श्र, इ, उ थ 
तीन मूल वर्ण भलीभांति स्पष्ट करते है । सर्वप्रथम 
'ग्र' के उच्चारण में मुख विवृत होता है तदनम्तर 
६ के उच्चारण में तालु सहित मृख संकुचित 
होता है, श्रोर फिर 'उ' के उच्चारण मे ग्रोष्ठ संकु- 
चित होता है । इन तीन वर्णों को यदि हम बार- 
बार निरन्तर उच्चारित करें तो यह प्रतीत होगा 
कि धांकनी प्रक्रिया से कोई शक्ति बाहुर की ओर 


१ योवेतांवाच वेद यस्या एबं विकारःस 
सम्प्रतिविदकारों वे सर्वा वाक्‌ सैषा स्पर्शो- 
ध्मभिव्यज्यमाता बहू वी तानारूपा भवति । 

ऐ० आ० २३६ 


वाक्‌ की उत्पत्ति प्रक्रिया घर 


प्रवाहित की जा रही है। यह धॉांकने की प्रक्रिया 
का एक रूप है। 'सं कर्मार इवाधमत्‌' की यह 
व्यास्या है । औ्ौर सृष्टि की अभिव्यक्ति इसी 
प्रक्रिया से होती है। इसी से सांख्यसिद्धान्त का 
सत्कायंवाद प्रचलित हुआ है। 'भ्र' उच्चारण मे 
आत्मतत्व का मुख विवत हुआ । धोंकने को 
प्रक्रिया प्रारम्भ हुई और ग्रात्मतत्व मे निहित 
चस्तुए बाहर को निकलनी प्रारम्भ हो गई ।! श्र 
हु उ इन तीन वर्णों में समग्र बाक्‌ को समाविष्ट 
करते हुए ग्रहिर्बृधन्य संहिता में उपर्युक्त भाव को 
प्रौर अधिक परिपुष्ठ किया है । 

माण्ड्वयोपनिषद्‌ के२ ग्राधार पर “प्र नामक 
चवाक्‌ सब से पूर्व बाहुर को प्रकट हुई । इसलिये 
इसे सबका श्रादि कहा गया है। प्रकट हो कर 





१ अर इत्यादि समुन्मेषः सोझ्नुत्तर उदीयंते 
सर्वावागयमेवेकस्तत्तदाकारभेदवान्‌ू । से 
इच्छन्निरिति व्यवत उन्मिषन्नुरिति स्मृतः। 

ग्र० स० १६।४१,४६ 

२ प्रकार: प्रथमा मात्रा5प्तेरादिमत्वात्‌ वा । 

माण्डु० € 


पर वेद-विमर्श 


पह 'प्र' बाक्‌ सर्वत्र प्रभिव्याप्त होती है | यह 
वाक्‌ हो दूसरे शब्द में 'गी' है, क्योंकि इसका 
उद्गिरण किया जाता है। उद्गिरण उगलने को 
कहते हैं। उद्गिरण उगलना भ्रौर धौंकना एक ही 
बात है। यहो बाक्‌ सरस्वतो है । 'त्‌॑' घातु से यह 
निष्पन्न होती है। 'स्‌' धातु का अर्थ है गति । यह 
गति ऋतात्मक गति है। गति में हो प्रकाश है, 
ज्ञान है। स्थिरता में प्रन्धकार है भ्रज्ञान है। जहां 
गति है वहां शब्द व ध्वनि भी स्वाभाविक है ! श्रतः 
बाक्‌ के गति श्रौर शब्द इन दोनों गुणों को बताने- 
बाला वाक्‌ का एक नाम तदी भी है। यह वाक्‌ 
'नवीतमा' है। भ्र्यात्‌ नाव१ विशिष्ठा गत्यात्मिका 
शब्द ब्रह्ममयी यह वाक है। नदी में जो श्राभ्रय 
ग्रहूण करता है वह वाक्‌ समुद्र में जा पहुंचता है । 
उसी प्रकार नाद का ध्यान करने वाला व्यक्षित 
प्रन्त में सरस्वती प्तमुद्र में जा पहुंचता है। वह 
नदीरूपा बाक्‌ भ्रखिल जगत्‌ की मूल ध्वनियों का 


१ अ्रम्बितमे नदीतमे देवितमें सरस्वति। सर- 
स्वती प्रचेतयसि कैतुना ” "घियो विश्वा विरा- 
जति । चेतन्ती सुमतीनाम्‌ ' 'घीनामविश्यवतु । 


वाक की उत्पत्ति प्रक्रिया प्र 


कारण है जो परमाणुश्रों का स्पन्दन व कम्पन है 
वह भी उन्हों की क्रिया है, उन्हों की प्रेरणा है । 
कम्पन गति है, गति में ही चेतना व ज्ञान है। इस 
लिये वह चित्श्वरूपिणी व चिन्मयी है । 


मनुष्य के संकुचित मन में प्रसारण व गति 
नहीं | इसलिये उसे बुहत्‌ व दिव्य ज्ञान नहीं 
होता । प्तरस्वती की कृपा होते हो मन झ्रादि 
श्रन्त:करणों में एक विश्विष्ट गति प्रारम्भ हो 
जाती है. उनमें प्रसारण व विकास प्रारम्भ हो 
जाता है। मनृष्य ग्रालस्प व प्रमाद का परित्याग 
कर सदा जागरूक रहने लगता है। इससे मनृष्य 
में दिव्यज्ञान श्रा ग्रवतरित होता है। इस प्रकार 
वह देव 4 ऋषि बन जाता है। यहो वाक्‌ सर्वे 
जगत्‌ की निर्मात्री है। भ्रतः बेद में इसे प्रम्बा 
झर प्रम्बितमा कहा गया है! छन्दोबढ़ रूप में 
तालबद्ध नतंन ( शि॥॥ग0४) )/०0॥0॥ ) करतो 
हुई सकल जगत्‌ निर्मात्रो यह शुश्रवर्णा भ्रम्वा 
गौरी रूप को धारण करती है। गति में हो 
शुभ्रता, गोरवर्णता, जाज्वल्यता ग्रादि विशेषताएं 
होती है। स्थिरता 4 निष्क्रियता में मल्रीनता व 


दे वेद-विमर्श 


तमोगुणजनित श्रन्धता व जडता श्रादि पैदा हो 
जाते हे । यह गौरी! हो सलिल ( सतिलोनम ) 
में विद्यमान रूपों का तक्षण कर रही है। उसी ने 
१ पद, २ पद, ४ पद, ८ पद और € पद, रखे 
जिससे यह समग्र संसार प्रकट हुआ है इसे यहां 
सहृश्नाक्षरा नाम दिया है। यही वाक्‌ बकुरार नाम 
वालो है । क्योंकि बेकुरा ( विकि व्याप्त प्रथवा 
विक्रू विक्षेपे ) रूप में यह सर्वत्र बिखर कर तथा 
नाना वस्तुओं में व्याप्त हो विश्व को धारण 
करती है । 


क्या वाकू ही समग्र संसार है १ 


प्रनेकों विचारक इस समग्र संसार को वाक्‌ 


१ गौरीमिमाय सलिलानि तक्षत्येकपदी ह्विपदी 
सा चतुष्पदी । श्रष्टापदी नवपदी बभुवुषी 
सहस्नाक्षरा परमे व्योमन्‌ । 

ऋण १॥ १६४ | ४६ 


२ बेकुरा नामाप्ति जुष्ठा देवेभ्यो * * * सरस्वत्य 
स्वाहा । ता० ब्रा० १॥३)१ 


क्या वाक्‌ ही समग्र संसार है ? ८५ 


रूप मानते है । उनका कहना यह है कि यह समग्र 
संसार वाक्‌ का हो विवर्त है। इस सबंध में 
वेदादि शास्त्रों के प्रमाण प्रस्तुत किये जञा सकते 
है। बेद में वाक्‌ को विराट! कहा है। विराद 
प्रकृति क्ा हो एक नाम है जिससे यह सम्पूर्ण 
सृष्टि निर्मित हुई है। जितना ब्रह्म है उतनी ही 
वाक है। यह वेद की उक्ति भो इस तथ्य को पुष्ठ 
करती है। यह वाक्‌ ही सब कुछ है इत्यादि वाक्य 
हम पूर्व में प्रदर्शित कर चुके हें-- 


जमितीयोपनिषद्‌ ब्राह्मण के 'भो वाचो वाचो 
वाच हुस्भा श्रोवा' वाक्य में श्रो से प्रो ३म' श्र्थात्‌ 
परमात्मा का ग्रहण कियय है श्रौर बाच्‌' से लोक 
का । तीन बार ग्रावतेन तीन लोकों का वाचक 
है। इससे यह स्पष्ट है कि यह वाक्‌ हो लोक व लोक 


१ एप वे छन्दस्य: साममयः प्रथमों वैराजः 
पुरुषों योह्नमसृजत तस्मात्‌पद्ववोडजायन्त 
पशुभ्यो वनस्पतयो वनस्पत्तिभ्यों दिश:। वागरेव 
विश्वा भुवतानि जज्ञे वाच इत्सवंममृत 
यच्चमर्त्यम्‌ । ऋण्वर्ण 


८६ वेद-विम् 


में स्थित समग्र वस्तुश्रों का वाचक है। ताष्ड्य! 
महाव्राह्मण में एक स्थल पर श्राता है कि प्रजापति 
प्रकेला था। उप्तके श्रतिरिक्त वाक्‌ ही उसकी 
झ्रपनी सम्पत्ति थी। उसने ईक्षण किया कि में 
इस बाक्‌ का सर्जन करूं यह वाक हो यहु सब कुछ 
प्र्थात्‌ विविध रुपों में हो जायेगी । इसी प्राधार 
पर व्याकरण श्रादि शास्त्रों के प्रणेता विद्वानों ने 
भी जगत्‌ को शब्द ब्रह्म का विवर्त म!।ना है। इस 
सम्बन्ध में कई विद्वानों का यह कहना है कि यह 
संसार वाक्‌ का विव्त व परिणाम प्रादि कुछ 
नहीं है । यह वाक्‌ तो संसार के निर्माण करने 
वाली भागवत शक्ति है। इसे त्वष्टा या विदव- 
कर्मा कह सकते हे | यह वाक्‌ इस सुष्टि के अरणु- 
रेणु में इतनी ग्रधिक ग्रोतप्रोत है कि वाक्कू से 
प्रकृतितत्व को पृथक्‌ कर के दिखा सकना अ्ति- 
दुष्कर है। इसी कारण यह समग्र संसार वाक्‌ 


१ प्रजापतिर्वा इदमेक आस त्तस्य वागेव स्वमा- 
सौतू वाग्‌ द्वितीया स ऐक्षतेमामेव वार्च 
विम्ृृजा | इय वा इद सवव॑ विभवन्त्येष्यत्तीति। 

तां०ब्रा० २०१४ 


आचस्फोट 5७ 


रूप प्रतीत होता है। परन्तु वास्तविक स्थिति यह 
है कि उस सर्व-स्रष्टा धाचस्पति भगवान से 
उच्चरित हो यह वाकू एक-एक अण्‌रेणु में व्याप्त 
हो समग्र संसार का तक्षण कर रही है। वागा- 
स्मृणी सुक्‍त में भी इस वाक्‌ को महिमा प्रदक्षित 
हुई है। पाइचात्य विचारकों में भी कह्यों को 
बाक्‌ की इस महिमा की अनुभूति हुई । 


आधदरफोट 


विश्वकर्मा भगवान्‌ की धौंकनी से वाक्‌ का 
धौंका जाना, उदगौर होना ( गौरी-गीः ) 
स्फोट होता, श्रादि क्रियाएं एक ही भाव की 
चोतक हैं। उद्‌गीर्ण होना, धोंका जाना आदि 
क्रियाएं तो बेदों में किसी न किसी रूप में प्रयुक्त 
हुईं है । परन्तु स्फोट शब्द का प्रयोग बेदों में 
नहीं हुआ है। श्रतः हम यह निशचय से कह 
सकते हे कि यह स्फोट छाब्द वेदों से भ्रति 
अर्वाचीन काल का शब्द है। व्याकरण शास्त्र 
में यह शब्द एक विशिष्ट स्थान रखता है। वहां 
इसने एक पारिभ्राषिक रूप धारण कर लिया है 


ष्ष वेद-विभ्श 


और पदसल्फोट व वाक्यस्फोट ग्रादि के रूप में नित्य- 
तत्तायकत स्वीकार किया गया है। परल्तु इसके 
विपरीत सांस्य ! दर्शन के रचयिता ने इस स्फोटा- 
त्मक शब्द का खण्डन किया है। श्रौर उन्होंने तो 
शब्द की नित्यता को? भी प्रस्थोकार कर दिया 
है । कई विचारक नाद रूप को ही स्फोट मानते 
हैँ । कहने का भाव यह है कि इस सम्बन्ध में 
अनेकों प्रवाद है ।३ 

इन सब के विवेचन में न जाकर हम धौँकना, 
उद्गीण होना, बिखरता आदि क्रियाग्रों के साथ 
स्फोट शब्द का समन्वय करते हुए फूटने, विकसित 
होने, वाक्‌ समद्र में बुलबुले के समान शब्दादि 
रूप में प्रस्फुटित होने में ही इसका सामज्जस्थ 
समझते हे। क्योंकि स्फोट शब्द से फटना, भेवन 


१ प्रतीत्यप्रतीतिभ्यां न स्फोटात्मक: शब्द: ॥ 
सा० ४५७ 
२ न इब्दनित्यत्व॑ कार्येताप्रतीते । 
सां० ५। ४८ 
३ प्रवादेष्वनवस्थिति | वाक्य पदीय | ११०८ 


आवस्फोट घह 


होना, विशरण होना (स्फुटिर विज्ञरण भेदने, 
स्फुट, बिकसने) यह क्रिया को व्यापकता हो यहां 
प्रभीष्ट है। बीज जमीन में जाकर पहले फूटता 
है, उसका भेदन होता है, फिर उससे श्रकुर 
फूटता है। इस प्रकार बीज के स्फोद का यह 
प्रंकुर परिणाम है। जिस प्रकार पृथिवी को 
भेदन कर तोता फूटता है। जल के इस झा 
उद्गम के लिणे सफूट धातु का प्रयोग 
उपयुक्त है, उत्ती प्रकार पश्रादिम बाक्‌ के लिये 
भी स्फूट धातु का प्रयोग सही है। वाक्‌ का यहें 
प्राद्य उद्गम व स्फोट भ्रकार है। हरिवंशपुराण 
में श्राता है कि-. 
अत्तराणामकारस्ल स्फोटस्तव वर्णसंश्रयः । 
भविष्य पर्न १६।४२ 
ग्रक्षरों में तु अकार हूं, तु स्फोट है प्रोर 
वर्णों का ग्राश्रय है । यह प्रकार रुप ग्राद्यस्फोद 


नित्य है श्रौर सर्वेव्यापक है। परन्तु हमें यह स्म- 
रण रखना चाहिये कि नित्य श्रोर ग्रनित्य, प्रमृत 
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प्रोर मृत भादि शब्दों का प्रयोग वेदिक साहित्य 
में बहुत सापेक्ष रूप में हुआ है । भगवान्‌ तो भ्रजर 
प्रमर है ही, पर जो मनुष्य अ्रपनी पूर्ण प्रायुष्य 
को भोग ले उसके लिये भी वेदिक साहित्य में 
प्रमृत शब्द का प्रयोग हुग्ना है । इसी प्रकार नित्य 
प्रौर ग्रनित्य के सम्बन्ध में कहा जा सकता है। 
सांख्य की दृष्टि में झ्रभिव्णक्षित प्रक्रिया को छोड 
कर कुछ भी ग्रसत्य व ग्रनित्य नहीं है। उसके 
मत में सम्पूर्ण सृष्टि सत्‌ है। कारण में पहिले 
ही विद्यमान है। केवल उसकी अभिव्यक्षित होती 
है। यह प्रभिव्यक्ति-प्रक्रिया ही भ्रनित्य है।. इसी 
प्रकार वेदादि सम्पूर्ण शब्दजाल के लिये कहा 
जा सकता है। वे भगवान्‌ में तिहित हे, और 
नित्य हैं, परन्तु सृष्टि में आकर ग्ल्पज्ञ जोव की 
दृष्टि से ही यह नित्य और अ्रनित्य का व्यवहार 
होता है। जिस प्रकार काल नित्य है। पर जीव 
की दृष्टि से इस नित्य काल में सेकण्ड, मिनट, 
धण्दा, प्रहर, रात, दिन, पक्ष, मास, ऋतु, सवत्सर 
श्रादि भागों में प्रनित्यत्व का आरोप हो जाता है 
उसी प्रकार नित्य शब्द ब्रह्म में ये स्फोट हे । 


ग्राद्यस्फोट ९१ 


जिस प्रकार अतलस्पर्थों प्रशान्त समुद्र-गर्भ 
से उध्व में आ्राकर प्रतिक्षण उद्बुद्ध व विलौन 
होने वालो विश्ञाल तरंगों का एक विक्षुब्ध समूह 
दृष्टिगोचर होता है जो कि क्षणभंगुर है। उसी 
प्रकार सर्वव्यापक व सुक्ष्मतम वाक्‌-समुद्र से 
मुक्ष्मतर, सक्ष्म और बेखरी रूप स्थूल वाक्‌ की 
झ्ोर आते हुए स्थूलता व अनित्यता का ग्रारोप हो 
जाता है! इस अनित्य वाक श्रर्थात्‌ नादसंभिन्न 
बेखरी वाक्‌ से भी स्फोट का सम्बन्ध है। जिस 
प्रकार बीज से प्रंकुर फूटा, अ्रंकुर से कलिका फूटी, 
कलिका से प्रागे पल्लव व पुष्प श्रादि का प्रस्फुटन 
हुआ, उसी प्रकार यह वाक्‌ स्फोट भी समझना 
चाहिये । इस लिये हमारे विचार में इन सब 
उदाहरणों से यही सिद्ध होता है कि स्फोट केवल 
नित्य ही नहीं है, उसमें अनिः्यता का भी सम्म्ि- 
श्रण है, अनित्यता का आरोप है। यह स्फोट की 
नित्यता भो सुष्टि प्रारम्भ से लेकर प्रलय तक ही 
है, क्योंकि प्रलय में इस वाक्‌ के भगवान्‌ में 
बिलोन होने पर गोरी, सरस्वतो श्रादि रूप कुछ 
नहीं रहते । इसलिये शब्द के नित्यत्व व कृतकत्व में 
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यहाँ श्राकर तो दोनों में समन्वय हो ही जाता है। 
इसी दृष्टि से वाक्यपदीय में भत्ते हरिने कहा 
है कि-- 


नित्यत्वे क्रतकत्वे गा तेषामादिन जिद्यते । 
प्राशिनामिथ सा चैष्ा व्यवस्था नित्यतो- 
च्यते। १२८ 


इसका भाव यह है कि शब्दों को नित्य मानें, 
चाहे कृतक मानें, ये उप्ती भांति अनादि है जिस 
प्रकार प्राणि-व्यवहार गअनादि है । 


वाक्‌ और खम ( आक्राश ) 


ज्ञिस समय विश्वकर्मा भगवात्‌ ने अपनी 
धौंकनी प्रारम्भ की, उस समय सर्वव्यापक भगवान्‌ 
के बिश्वतो मुख से उद्गो्ण होने से वह गौरी 
व गी. कहलायो । चहुं श्रोर उसके प्रसुत होने से 
जहु सरस्वती कही जाने लगी । सर्वत्र विखरने से 
व्याप्तिमती हो बेकुरा बनी । इस वाक्‌ के उद्गिरण 
का प्रभाव यह हुआ कि यह प्राकृतिक अ्रणु-रेणु 


वाक्‌ और खम (आकाश ). ६३ 


तीब्गति से तालबद्ध नतंन करता हुआ गुज्जाय- 
मान हो उठा । इसलिये नाद सम्भिन्न होने के 
कारण यह बाक्‌ नदी नाम से उच्चरित हुई । चहुं भ्रोर 
फेलती हुई इस वाक्‌ ने ग्रश्नि ( कुदाल ) रूप 
धारण कर श्राकाझ में सत्र प्रभिव्याप्त अणु-रेणु 
का खनन प्रारम्भ किया । इसलिये प्राकाश को 
खम्‌ कहते हे! 'खम्‌' खनत से बना है। जिस 
प्रकार माता के गर्भ में विद्यमान कलल को 
खोद कर इन्द्रिय गोलक (पराडिच खानि व्यतृणत्‌ 
स्वयस्भु:) बहिर्मुखी बनाये गये है, उत्ती भांति 
प्राकाश में व्याप्त अण्डे को खोदा गया है। यह 
खुदाई वाक्‌ 'रूप श्रश्नि ने को है। जब वाक द्वारा 
खनन-प्रक्रिया प्रारम्भ हुई तो उससे बत्रिगुणात्मक 
प्रकृति के घटकों में मिश्रणामिश्रण को प्रक्रिया 
प्रारम्भ हो गई | यह गति और मिश्रणा मिश्रण की 
प्रक्रि| ही वायु ( वायु ८ वा गतिगन्धनयोंः 
यु मिश्रणामिश्रणयों! ) है। गति होता श्रौर 
मिश्रणामिश्रण ग्र्थात्‌ सयोग और विभाग होना 
शब्दोत्पत्ति का कारण बनता है। इसी दृष्टि से 
चवायः खात्‌ शब्दस्तत्‌' ( प्रातिशासत्य ) श्रौर 
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संयोग विभागदाब्देस्प: शब्दोत्पत्ति: इन सूत्रों 
द्वारा शब्वोत्पत्ति का एक दाइनिक विवरशा 
स्पष्ट होता है । 


वाकू की प्रसरण-क्रिया 


वाक का परम-व्योग अर्थात्‌ सर्वोत्कृष्ट 
प्रौर प्रन्तिम झ्राश्नय-स्थान ब्रह्मा है, ऐसा बेदों में 
प्रतिपादित किया गया है। यह ब॒ह्मा ही दूसरे 
शब्द में महृत्तत्व व मह॒दबह्य कहलाता है । 
सुष्टि-निर्माण क्रम में प्रकृति से श्रगली स्थिति 
मह॒दूबह्म को है, इस में त्रिगुणात्मक प्रकृति के 
पन्दर गति प्रारम्भ हो जाती है। यह गति हो 
शब्द व बाफ की उत्पत्ति में कारण बनती है। गति 
द्वारा त्रिगुण में वाक्‌ उत्पन्न हो कर सर्वत्र फैलती 
है। प्रइन यह है कि काक्‌ के प्रसृत होने व फैलने 
की प्रक्रिया क्या है? वेद में प्राता है कि यह वार 
उत्पन्न हो कर तरंगों के रूप में उसी प्रकार चहुं 
प्ोर फेलतो है जिस प्रकार समुद्र में तरंगें। सन्त 
में कहा गया है 'प्रावोविषद्वाच अमि न सिन्‍्धु:- 


बहती वाक्‌ ६५ 


ऋ० ६।६६॥७ प्र्थात्‌ समुद्र में जिस प्रकार तरंगे 
उठती है उसी प्रकार वाक्‌-तरंगें भो कम्पन करतो 
हुई गति करती हे । 


वेदों में वाकू के विभिन्‍न रूप 


वेदों में वाक्‌ के प्रनेकों विभिन्न रूप दर्शाये 
गये हें । कौनसा रूप सृष्टि के किस स्तर पर प्रौर 
किस तरंग्र में गति व प्रसरण करता है यह एक 
बड़ा व्यापक विषय है। इस पर यहां विचार न 
कर के हम वेदों में परिगणित वाक्‌ के कुछ 
विभिन्न रूपों का केवल-मात्र नासनिर्देश 
करते है। 


बहती वाकू 
बहती! वाक बृहस्पति देवता की वाक है। 


यह घुश्नोक में बहत्‌ नामक माध्यम द्वारा फ़ैलती 


१ बृहस्पते बहतीवा चमावत्‌ । 
कऋ० १०११३०॥४ 
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है। इस बृहतो वाक्‌ का संप्राहुक यन्त्र हसारा 
मस्तिष्क है | 
चुमती वाक्‌ 


चुमती ! बाक्‌ बुह॒स्पति श्रादि देवताश्रों की 
कृपा से सानव-ऋषि प्राप्त करता है श्रौर उसके 
मुख से द्मती वाक्‌ का प्रकाज होता है । 


छन्दस्था वाकू 


छन्दस्था२ वाक्‌ वेदिक वाक्‌ है। छन्दोबदध 
मन्त्र-समूह द्वारा यह वाक्‌ ब्रह्मा द्वारा उच्चारित 
की जाती है । 


परमेष्ठिनी वाक्‌ 
ब्रह्म से तीक्ष्योकृत हो यह परसेध्ठिनी ३ बाक्‌ 


१ दघामि ते धुमती वाचमासन्‌ । १०६८।२; 
गस्मे धेहि धुमती वाचमासन्‌ । १०।६५॥३ 
२ पत्र ब्रह्मा पवमान छन्दस्यां वाचंवदन्‌ । 
ऋ० ६।११३॥६ 
३ इय या परमेष्ठिनी वाक्‌ देवी ब्रह्मसंशिता 


देव्य वाक्‌ ] 


शम्रत्रधान तथा घोरप्रधान सृष्टियों का सर्जन 
करती है । 


देव्य वाकू्‌ 


ऋषि लोग श्रपनी दंव्यवाणी से? किसी 
सनुष्य के कष्टों व रोगों का निवारण कर सकते 
हैं। इसो भांति गनेकों प्रकार की देवी वाकू का 
दिग्दबन वेद मन्‍्त्रों में होता है। ये देवी वाक्‌ 
अनूदित बाक्‌ भर्थात्‌ प्रच्छन्‍्त वाक्‌ होतो है । इस 
प्रनुदित२ वाक्‌ भ्र्थात्‌ श्रनुच्चारित वाफ को जाने 
लेने वाला व्यक्ति दिव्य पुरुष होता है। स्वत्ाधा- 
रण इस को जान तहीं सकता । कई वाक मनुष्य 
को गत॑ में ले जानेवाली विरोधी वाकू होती हे। 


ग्रथवे० १६।९॥३ 
१ उत्त्वा निऋत्या: पशेश्यों देव्या वाचा भरा- 
मसि । अथवं ० ८१३ वाचा यक्ष्मं ते बार- 
यामहै । प्रथर्व० ६।६४।२ 

२ यो वाचमनदितां चिकेत । 
ग्रथव॑० ४१२ 


हद बेद-विमर्श 


उन्हें प्रतोची बाक्‌! कहा गया है श्रौर उन्हें मन्‍्त्रों 
में रोकने व नियन्त्रित करने का श्रादेश दिया है । 


मनुष्य में निहित वाक 


बाक के जो विभिन्न रूप हैं, उन्हें तीन या चार 
भागों में विभकत किया गया है) मनुष्य में भो 
वाक्‌ के ये विभाग प्रच्छन्न रूप में निहित हैं। 
वाक्‌ के थे४ तोन रूप परा, पश्यस्ती और सध्यमा 
हैँ जो कि मनुष्य में प्रच्छन्न रूप में रहते हे । 
इतमें मध्यमा ही घोष रूप में अर्थात्‌ वेधरी रूप 
में परिणत होती है। इन सब पर हसे यहां विचार 
करते की झावश्यकता नहीं है। केवलमात्र श्रनु- 
भूति से यह जानना प्रावइयक हुँ कि छल्दस्था वाक्‌ 
किस विभाग में हैँ ? श्रौर उनके चहुं श्रोर 
प्रसरण के साध्यम प्रस्ति, वायु, झ्रादित्य प्रौर 
प्रथर्वा तथा श्रांगिरस प्राणों ( ऋषि ) का ज्ञात 


१ प्रह्ीची जग्रभा वाचमद्व रशनया यथा । 
ऋ० १०।१६।१४ 
३ तिख्रो वाचो निहिता अन्तरस्मिन्‌ तासामेका 
विपपाताअ्नुघोषम्‌ । 


शब्दस्वरूप में विभिन्न मत ६६ 


व उनकी प्नुभूति हमें किस प्रकार हो 
सकती है ? 


शब्द रूप में गिभिन्‍न मत 


शब्द क्या है ? यह एक बहुत विवादास्पद 
विषय है । इस सम्बन्ध में भतृ हरि कृत वाक्य 
पदीय में ग्रनेकों मत प्रदर्षित हुए है । कई प्राचार्य 
ऐसा मानते है क्ि१ वायु ही शब्दरूप में परिणत 
होती है । कई थ्राचार्य परमाणुओं कोर शब्द का 
कारण मानते हे श्रौर कई ज्ञान को ।३ प्रायः इन 
पब का प्राघार वेदों में मिल जाता हे । 
ऋचाओों का 'तक्षण' 'प्रपाकृषन्‌ आ्लादि प्रयोग 


१ स्थानेष्वभिहितों वायुः शब्दत्वं प्रतिपद्यते । 
वाक्यपदीय ११०६ 
२ भ्रश्नाणीव प्रचीयन्ते शब्दास्या: परमाणव:। 
वा० प० १।११२ 
३ अधथेदमान्तरं ज्ञानं सुक्ष्मवागात्मता स्थितम्‌। 
व्यक्तये स्वस्य रूपस्य शब्दत्वेन निवर्तते । 
बा० १० ११११३ 


पृ०० बेद-विभर्श 
इस तथ्य के झोतक समझे जा सकते हूँ । 


शब्द और ज्ञान का सहचार 


वाक्य पदीय का! एक इलोक हे जिसका भाव 
पढ़ है कि लोक में कोई भी ऐसा ज्ञात तहीं 
जो कि शब्द के बिता रह सके । हमारे विचार में 
लोक में तो यह सही हे परन्तु सर्वत्र नहीं, करयोंकि 
सब शब्दों को ग्रादि त्लोत, समग्र ज्ञान को प्रागार 
ग्रादिमदाक्‌ में शब्दों की स्थिति का चित्रण, तथा 
श्रकार में ही सब वर्णों व श्व्दों का समावेश किस 
प्रकार संभव हैं ? यह एक विवादास्पद प्रइन है जिस- 
का सच्चा समाधान एक योगी पुरुष ही कर सकता 
है। जिस समय मनुष्य ऊची भूमिकाश्रों की भ्रोर 
आरोहण करता हुँ, उस समय वहु बंखरीर वाक्‌ 
तथा शब्दों के बेंकुत रूप को प्रतिक्रान्त करता 
जाता है। यह लोक का क्षेत्र जहां कि शब्द और 
ज्ञान का सदा सहुचार होता है, हमारी बुद्धि तक 


१ न सोइस्ति प्रत्ययो लोके यः शब्दानुग- 
मावृते | 


२ वेक़ृत समतिक्रान्ता मूतिव्यपारदर्शनम्‌ । 


शब्द और ज्ञान का सहचार १०१ 


ही होता है। परन्तु बुद्धि से ऊपर उठकर शब्द 
झर ज्ञान का प्रतीयमान भेद सब समाप्त हो 
जाता है। बुद्धि के क्षेत्र में हो विचरने वाले 
पुरुषों को यह प्रावदयक नहीं कि संज्ञ। प्रौर संज्ञि- 
का सच्चा संबन्ध ज्ञान श्रवध्य हो हो। पर बृद्धि से 
ऊपर पहुंच कर संज्ञा संज्ञि का संबन्ध ज्ञान सक््चा 
हो जाता है, ग्रौर ज्यों-ज्यों मनुष्य वाक्‌ के प्रन्तिम 
यरा रुप को अधिगत करता जाता हूँ स्पों त्यों 
डाब्द प्रौर ज्ञान एकरूप होते जाते है। 

ऋ५० १०।६७।४ में? कहा है कि एक से परे 
भ्रौर दो से इधर भ्र्थात्‌ बंखरी से परे श्रोर परा, 
पश्यन्तो से इधर जो मध्यमा वाक्‌ है, उसके पास 
प्रनृत का सेतु है, जहां गृहा में दिव्य ज्ञान की 
भौएं ( किरणें ) रुकी हुई हैं। उस प्रनत के 
सेतु से ज्ञान को कुछ कुछ किरणें छुत कर आ,॥राती 
है। इन्हों पर संसार का समग्र बौद्धिक ज्ञान 
झाधित है । बौद्धिक क्षेत्र से ऊपर की ्लोर प्रयाण 
करने पर मनुष्य को जो ज्ञान शब्दानुगम से रहित 


१ प्रवो द्वाभ्यां पर एकया गा: गुहा तिष्ठन्तीर- 
नृतस्य सेती । ऋ० १०६७४ 


१०२ बेद-विमर्श 


प्रतीत होता है, वह प्रतृत के सेतु से छत कर 
प्राती हुई क्षीणसी ज्ञान-किरणों के कारण होता 
है | प्रद्धपोरषेयवादी की स्थिति यहीं तक 
है श्रोर श्राधुनिक कवियों की स्थिति व पहुच 
भो यहां तक है. पर वेदिक कवि व ऋषि क्रान्त- 
वर्शी होते थे। वे इस श्रनृत के सेतु को भेवन कर 
पार! जा पहुंचते थे प्रोर प्रा चक्ष से त्रिकाला- 
बाधित सत्य ज्ञान को देख लेते थे। श्रतः जो 
मनुष्य इस श्रनृत के सेतुसे पार पहुंच जाता है 
वह बाक्‌ के बेकृत रूप, शब्द, मूति श्रोर उनके 
विविध व्यवहार सब को अ्रतिक्रान्त कर जाता है । 
उसे सब प्रकार के रूप, भेद व क्रम से रहित सतत 
बाक का दर्शन होता है जो कि ज्योति३ रूप होती 
है । यह प्रत्यस्तमित रूपवाली सम्पूर्ण वाक्‌ ही 
सर्वोत्तम मानी गई है। परा बाक्‌ तक पहुंचते 





१ पारोवर्यवित्सु तु खलु वेदितृषु भूयोविद्य: प्रश- 
स्थो भवति | 

२ तिमस्रोवाच: प्रवद ज्योतिरत्रा । ऋ० ७ 
१०११ स्वरूपज्योतिरेबान्त: परा वाग- 
नपायिनी । भारत । 


वाक्‌ उत्तत्ति के प्रेरक १०३ 


हुए सुक्ष्म से सक्षम रूप भो सब समाप्त हो जाते 
हैं। पद पोरुषेय पक्ष के शब्दानगम रहित ज्ञान 
और प्रत्यस्तमित ! रूप वालो बाक में महान 
अन्तर है । 


चाकू उल्त्ति के दो प्रेरक 


वाक्‌ को उत्पत्ति में वो प्रेरक भाव है। एक 
प्रकृति श्रौर दूसरी ग्रात्मा । जिन व्यक्षितयों के 
शब्द प्रकृति से प्रेरित होकर निकलते हे प्रर्थात्‌ 
उनकी बासनाओं, मान्यताओं व प्रहंभावों से प्रेरित 
होते है तब वे प्रभावशाली व स्थिर शक्तिवाले 
नहीं होते चाहे कितने हो सुन्दर शब्दों व वाक्या- 
चलियों का उनमें समावेश क्यों न हो । भ्रौर जो झब्द 
आत्मा की गहराई से प्रेरित होते है उनमें स्थायित्व 
होता है। बलवान्‌ ग्रात्मा के शब्दों में भी बल होता 
है। इस तथ्य को हमें ग्रच्छी प्रकार हृदयंगम कर लेना 
चाहिये । पाण्डित्य के शब्दों में उतना बल नहीं 

१ प्रत्यरतम्ितरूपाया यद्वाचों रूपमुत्तमम्‌ | 
बा० १० ११८ 
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जितना बलदान्‌ आत्मा के शब्दों में है। महात्मा 
गांधी के टटे-फूटे शब्दों ने भारतवासियों के हृदय में 
श्रग्न-संचार कर दिया । यह ऐतिहासिक सत्य 
है कि उस सम्रय के भ्रनेकों विद्वानों व राजनोति के 
पण्डितों के शब्दों में वह बल नहीं था जो महात्मा 
गांधो के शब्दों में था। इस दृष्टि से विचार करने 
पर हम इस परिणाम पर पहुंचते हे कि शब्द दो 
प्रकार के होते है-एक शक्ति-सम्पन्न और दूसरा 
शक्तिहीत । शक्तिहीन कृतियां चाहे कितनी हो 
सुन्दर शब्दावलियों में हों, प्रभावशाली न होंगी । 
यदि कुछ प्रभावशाली हुई भी तो मनुष्य के उथले 
क्षेत्र में क्षणिक जोश के रूप में होंगी श्रौर चिरस्थाई 
न होंगी । दूसरे आत्मा से प्रेरित शब्दों को चोट 
गहरी होती है, श्रोर प्रकृति से उत्पन्न शब्दों को चोट 
गहरी न होकर जोश, विक्षो्र भ्रादि को पैदा करने 
वाली होती है। इसी दृष्टि से हमें बेदों, उपनिषदों 
व ग्रन्य झ्राषं प्रत्थों के शब्दों पर विचार करना 
चाहिये । मन्द्रों में शक्ति है यह हम फ़िर कभो 
विस्तार से लिखेंगे। 


वाक्‌ की व्योम-व्यापकता 


वाक्‌ उच्चरित होकर व्योम में सर्वत्र फेलती 
है । उसका विस्तार परमव्योम तक है, जहां तक 
ब्रह्म है वहां तक वाक्‌ है यह हम पूर्व में देख हो चुफे 
' है, परन्तु प्रश्न यहू है कि क्‍या सभी प्रकार को वाक्‌ 
परम व्योम में सर्वत्र व्याप्त हो जाती हे ? इस 
सम्बन्ध में हमें निम्न बातें प्रवश्य देखती चाहियें-- 
१-व्राक्‌ स्थूल, सुक्ष्म, सुक्ष्मतर श्ौर सुक्ष्म- 
'तम इन सद् रूपों में होती है । 
२-पकृतति प्रेरित है (सत््व, रज, तम से प्रेरित) 
या ग्रात्मा से प्रेरित है। 
इस प्रकार संक्षेप में हम यह कह सकते हे कि 
जिस स्तर की बाक है वह अपने स्तर में सर्वत्र व्याप्त 
होती है, पर ऊध्व में देवों तक पहुंचने वाली वाकू, 
सत्यवाक्‌ व देवों वाक होती है। मनुष्य को सदा 
अध्वंगामिती वाक्‌ बोलनी चाहिये। इसलिये मन्त्रों 
में जहां वाक्‌ का वर्णन है वहां उद्ाचमीरयति 
उदीरते उ्दियाति ग्रादि प्रयोग बहुलता से हुये 
हैं। इसो दृष्टि से मन्त्रों पर हमें 
विचार करना चाहिये कि कौनसा मन्त्र सृष्टि के 
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किस स्तर का है? कहां का वह सही चित्रण 
करता है ? इत्यादि । वेदों में ऊध्व-लोक सवितृ- 
लोक माना है प्रतः सवितासम्बन्धी मन्त्र अध्वंतम 
लोक तक पहुंचने वाले हैं। इसो दृष्टि से सुयेस्तवन 
करने वाले पृथिवी का स्तवन करने वाले तथा 
प्रत्य देवों का स्तवन करने वाले मख््रों की व्या- 
पकता को हमें समझना चाहिये । मन्त्र का स्तर 
छत्द से ज्ञात होता है। किसो देवता की परिधि 
स्तर व उसकी व्यापकता भी छत्दों से पता चलती 
है। इस प्रकार सामान्य व वेदिक बार के स्वृहूप 
पर हमने कुछ संक्षिप्त विवार किया । वाकके एक 
२ स्वरूप को लेकर विस्तार से बहुत कुछ लिखा 
जाता चाहिये तभी इसका कुछ स्पष्टीकरण हो 
सकता है । 


आप 


वेदों का ताक्षाक्तार 


महँपि दयानन्द ते पृथिवों पर जो अ्रवतरण 
किया उसका एकमात्र उद्देश्य यह था कि भारतवर्ष 
के द्वारा सम्पूर्ण भूमण्डल को पुनः वेदों को श्रोर 
ले जाया जाय । इसलिये उनका प्रमुख नारा यह था 
कि हे प्रायंजाति ! तू फिर वेदों को तरफ मुड़ । 
इस नारे की विभिन्न प्रतिक्रियायें हुई । पाश्चात्य 
दृष्टिकोण से विचार करने वाले विद्वानों ने इसका 
भाव यह समझा कि स्वामी दयानन्द हिु जाति 
को पुतः उसी (प्रिम्रिटिव स्टेज) वेद की प्रसभ्य 
व प्रद्ध सभ्य अवस्था में ले जाना चाहते हें । उनका 
कहना है कि यह मानव को प्रवृत्ति है कि वह भूतकाल 
को सदा प्रशंसा किया करता है। स्वामी दया नन्‍्द भी 
इस मानवसुलभ सहज प्रवृत्ति से बच न सके । 
इस प्रकार के प्रनेकों उदगार पाश्चात्य दृष्टिकोण 
से विचार करने वाले विद्वानों के हे। इस दृष्टिकोण 
के सम्बध्ध में यहां हम कुछ नहीं कहना चाहते । 
इसके विपरीत प्रायंसमाज ने इसका क्या भाव समझा 
ग्रोर इस सम्बन्ध मे उसने क्या प्रयत्न किये ? 
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क्या वे प्रयत्न सही थे ? इत्यादि प्ननेकों विवाद के 
विषय हैं, जिनपर विद्वानों के विभिन्न मत हें । पर 
किस्से कहानियों द्वारा जनता का सनोरंजन करना 
वेदों का प्रचार नहों है, यह हमें भलो भांति समझ 
लेना चाहिये । इसो से मिलती-जुलती व्यवस्था 
वेदमन्त्रों के श्रभे करने व समझने को रहो है । 
वेदसन्त्रों के प्रर्थ प्राय: बुद्धि बल से किये जाते हे। जिन 
निरुक्‍त व व्याकरणादि साधनों का भ्रवलम्बन कर 
कुछ विद्वान्‌ मन्त्रों का भ्र्थ करके एक सिद्धान्त 
प्रतिपादित करते हु, तो श्रन्य विद्वान्‌ ग्रपनी बुद्धि व 
तकंबल से ग्रन्य ही सिद्धान्त ला उपस्थित करते 
हैं, इसलिये बेदिक शब्दों व मन्त्रों का कौन सा भ्र्थ 
सही है यह निर्णय करता श्रत्यन्त झ्रावश्यक है । 
इसके लिये यदि ग्रार्यजाति की प्रबल ग्रभोप्सा व 
सतत उद्यम हो, तो पुनः बेदों का पुर्ववत्‌ साक्षात्कार 
हो सकता है । वे ग्राद्य ऋषि फिर इस पृष्यभूमि 
में पदार्पण कर सकते है, अथवा हममें से ही साक्षा- 
त्कार करने वाले ऋषि बन सकते हे। कहा भो है-- 


ऋषणय एते मन्त्रकृतः पुराजाः 
पुतराजायन्ते बेदानां गृप्त्येक्म्‌ । 


वेदो का साक्षात्कार १०९ 
ते व विद्वांसो वन्य _तद्गदन्ति 
समान पुरुष बहुधा निविष्टम्‌ ॥। 
जे०३० ११४४२ 


श्रो भ्रविन्द ने दी सीक्रेट श्राफ दी बेद' बेद 
रहस्य में लिखा है कि ये रहस्यमय (बेद के) शब्द 
है, जिन्होंने कि सचमुच रहस्यार्थ को प्रपने ग्रन्दर 
रक्खा हुआ है, जो ग्रर्थ पुरोहित कर्मकाण्डी, वेया- 
करण, पंडित, ऐतिहासिक तथा गाथाशास्त्रो द्वारा 
उपेक्षित और ग्रज्ञात रहा है ।” 

यदि हम गम्भीरता से सोचे तो सचमुच 
हमारी यही भ्रवस्था बन गई थी । बेदों के रहस्यों 
को हम सर्वथा भुला चुके थे। श्रव हमें उन रहस्यों 
का पता लगाने का फिर प्रयत्न करना चाहिये । 
गम्भोर चिन्तन व शास्त्रों के विवेचन से कुछ न कुछ 
धुंधला सा प्रकाश अवश्य मिलेगा, जिससे कि 
हम सही मार्ग के पता लगाने में समर्थ हो सकेंगे । 
शास्त्रों के विवेचन से वेदों का साक्षात्कार का क्या 
भाग हो सकता है ? इस सम्बन्ध में हम अपने कुछ 
विचार विज्ञ पाठकों के समक्ष यहां रखते हे । यह 
श्रावश्यक नहीं कि ये पूर्णरुपेण सही हों, क्योंकि 
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प्रभी हम इन गुहय बातों के सम्बन्ध में पूर्ण प्रन्धकार 
में हें । परन्तु उग्र तप व प्रबल भ्रभीप्सा सफलता 
की कुज्जी है । 

निरक्‍्त निर्माता यास्काचार्य का यह कथन 
है कि-- साक्षात्कृतधर्माण ऋषयो बभूवुः” अर्थात्‌ 
ग्राद्य ऋषि वेदों के साक्षात्कार करने वाले हुये है । 
इसी प्रकार ब्राह्मणादि ग्रन्थों व स्मृतियों श्रादि में 
ऋषियों को मन्त्र का साक्षात्कार करने वाला 
बताया गया है। यह सब तो सहो है पर विचारणीय 
यह है कि म्द्रों के साक्षात्कार को प्रक्रिया क्या 
है? वह साक्षात्कार होता कैसे है ? उसका सिलसिले 
वार व्यौरा क्या है ? इत्यादि कुछ गम्भीर विवेच- 
नीय विषय है । 

वेदों के साक्षात्कार के हमें दो साधन प्रतीत 
होते है। एक भन्द्रों का श्रवण श्रौर दूसरा मन्त्रों का 
दर्शन । इस लेख में हम केवल मन्त्रों के श्रवण पर 
हो विचार करेंगे। 

वेदों की श्रुति संज्ञा 
बेदों को श्रुति कहा जाता है। इसका प्रभ्रिप्राय 


आओ 


प्रायः कर विद्वान्‌ यह लेते हें कि जो गुरु परम्परा 
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से सुना जाता रहा है । क्योंकि प्रारम्भ में भारतवर्ष 
में लेखनकला नहीं थी । शिष्य वेदों को गुरुमुख 
से श्रवण कर कण्ठस्थ कर लिया करते थे। इसलिये 
गुरु से सुनने के कारण इसे श्रुति कहा जाता है । 
जब तक भारतवर्ष में लेखनकला का झाविर्भाव 
व प्रचार नहीं हुआ तब तक पठनप्राठन में यहों 
श्रवण परम्परा प्रचलित रही । परन्तु इस सम्बन्ध 
में हमारे विचार कुछ भिन्न है। हमारी यह दृढ़ 
धारणा है कि वेदों पर विचार करने केलिये हमें 
वेदों व बंदिक साहित्य के ही प्रमाण अपने सामने 
रखने चाहियें । फिर चाहे उन प्रमाणों से कुछ हो 
सिद्ध हो जाये । वेदिक साहित्य [के आधार पर हम 
यह कह सकते हे कि वेदों को श्रुति इसलिये कहा 
जाता है कि ऋषियों ने प्रादिगुरु भगवान से मन्त्रों 
का अवण किया । दूसरे शब्दों में इसो कथन को 
हम इस प्रकार भो कह सकते |है कि मन्द्रजिह्न 
भगवान्‌ से उच्चरित होने से इस ब्रह्माण्ड में निरन्तर 
बेद ध्वनि हो रही है। ऋषि-मुनि अपने श्रो्नों में 
दिव्यता का ग्राविर्भाव कर ब्रह्माण्ड में गूंज रहे 
बेदों का श्रवण करते थे। इसलिये उन्हें श्रुति कहा 
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जाता है । वेदों के लिये श्रुति शब्द को सार्थकता 
यही है । मानव गुरु से श्रवण होना तो एक गोण 
बात है । ऋग्वेद में बृहस्पतिरूप में भगवान्‌ को 
स्तुति करते हुये उसे मद्धजिन्न कहा है, ओर यह 
स्पष्ट रुप से निर्देश किया है कि ऋषि ध्यानावस्था 
में उसे सुनते है। मन्त्र इस प्रकार है-- 

त॑ प्र्तास ऋषयो दोध्याना: 

पुरो विप्रा दधिरे मद्रजिह्मम्‌ । 
ऋ "० ४॥५०॥१ 

श्र्थात्‌ ध्यान करते हुये पुरातन विप्र ऋषि 
उस मन्द्रजिह भगवान्‌ को भ्रागे सामने ले ग्राते हैं। 

इस मन्त्र से यह भाव स्पष्ट रूप से ध्वनित 
हो रहा है कि पुरातत ऋषि उस भगवान्‌ को बृह- 
स्पतिरूप में गुर धारण कर ध्यान के समय साक्षात्‌ 
सामने ले ग्राते थे और वह उन्हें मद्धजिल्वा द्वारा 
उपदेश देता था । इस सम्बन्ध में अथवंबेद के 
निम्त मन्त्रों का जरा गम्भोरता से विवेचन किया 
जाये तो हमें यह हो भाव एक दूसरे रूप में प्रतीत 
होगा। अथव में ग्राता है कि 'पश्य देवस्य काव्यं न 
मसार न जोयंति” प्रथ्व १०८।३२, इससे प्रगला 
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ही मन्त्र है-- 

अपूर्वेगेषिता वाचस्ता वर्दान्ति यथायथम्‌ । 

बदन्तीयंत्र गच्छन्ति तदाहु्ग्राह्मणं महत्‌ ॥॥ 

प्रथर्व-१०६।३३ 

अपूर्व (भगवान्‌ जिसके पूर्व में कोई नहीं) से 
प्रेरित ये बेदवाणियां यथातथा भ्रर्थात्‌ जो जंसा है 
उसे बसा हो कहती है भर इस प्रकार बोलती हुई 
गूंजती हुई ये वेदवाणियां जहां जाकर विलोन हो 
जाती है उसे मह॒दश्रह्म कहते हे । 

इन उपर्युक्त मन्त्रों से यह स्पष्ट प्रतीत हो 
रहा है कि अपूर्व नामक भगवान्‌ से प्रेरित ये बेद- 
वाणियां निरस्तर गूंज रही है । आवश्यकता इस 
बात को है कि उन्हें सुना जाये । परन्तु फिर वही 
प्रश्न पेदा होता है कि उन्हें सुनें केसे ? इससे पूर्व 
कि हम इस प्रश्न के सम्बन्ध से कुछ कहें, एक शंका 
और पैदा होती है और वह यह कि क्या किसी 
स्थान विशेष से सन्त्रों की ध्वनि हो रहो है या इस 
मन्त्रध्वनि का कुछ और ही रूप है ? 

प्रथर्द में ग्राता है कि बशा समुद्र प्रानुत्यद्चः 
सामानि बिश्वती । अथर्व, १०११०॥१४ 
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वह वशा ऋचाओ्रों तथा सामों को धारण 
किये हुये इस ब्रह्माण्डरूपी समुद्र मे नर्तन कर रहो 
है। इसका तात्पर्य यह है कि ऋक और साम को 
ब्रह्माण्डहपी समुद्र से कार्य करता हुआ देखने के 
लिये वशा' का ज्ञान होना आवश्यक है । वशा' 
क्या है इस पर हम फिर कभी विचार करेगे । 


मन्त्र-ध्वनि का स्थान-विशेष 

हम ऊपर कह चुके हे कि भगवान्‌ से प्रेरित 
मन्त्र निरन्‍्तर गूंज रहे हें । उनको ग्रजल्ल ध्वनि 
सर्वंदा सर्वत्र ध्याप्त हो रही है। परन्तु प्रश्त यह पैदा 
होता है कि वह कौन सा स्थान-विशेष है जहां से 
कि मल्त्र्ध्वत प्रसारित की जाती है । क्‍योंकि यह 
तो होता है कि एक स्थान से ध्वनि का उद्गम होकर 
बहु आ्राकाश में सत्र व्याप्त हो जाती है । इसी 
दृष्टि से शास्त्रों में कहा गया है कि “व्योमान्तो 
बाच:” जे० 3० “गोस्तु मात्रा न विद्यते” ब्र्थात्‌ 
बाणी व्योमपर्यन्त व्याप्त होतो है श्रौर वाणी को 
कोई माता श्र्थात्‌ माप नहीं है। इसी प्रकार ऋचाम्रों 
के सम्बन्ध जेमिनियोपनिषद्‌ ब्राह्मणमें प्रालंकारिक 
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रूप से कहा गया है कि “तान्यादिव: प्रकीर्णान्यशे- 
रन्‌ । अभथेमानि प्रजापतिऋक्पदानि शरोराणि 
सल्चित्याध्यर्चत्‌ यदभ्यचेत्ता एव्चोंभवन्‌” । जे० 
उ० ११४१६ प्रर्थात्‌ ये ऋचाये दुलोक तक 
बिखरी हुई थीं । प्रजापति ने इत ऋक्‌ पदों को 
इकट्ठा कर अ्रचेता की, इससे ये ऋतायें कह- 
लायों । इन सब उदाहरणों से यह स्पष्ट है कि 
वेदिक साहित्य ध्वनि व शब्द को प्राकाश में सर्वत्र 
व्याप्त होने वाला बताता है । श्राधुनिक वैज्ञानिक 
दृष्टिकोण से भो यह सही है । परन्तु प्रश्न तो यह है 
कि इन ऋचाश्रों का कोई स्थान भो बताया गया है 
कि नहीं, जहां से कि ये प्रसारित की जातो हों ? 
इस सस्बन्ध में देद में आता है कि ये “ऋचोएक्षरे 
परमे व्योमन्‌०” ऋ० १।१६४।३६ गर्थात्‌ ऋचायें 
परम व्योम में है। अतः मंत्र के कथनानुसार यह मानना 
पड़ता है कि परम व्योम से ही वे सर्वत्र प्रसारित को 
जाती हैं। परम व्योम' वेद का एक पारिभाषिक 
शब्द है। यह भगवान्‌ का बाचक है ऐसा विद्वानों 
का कहना है । परन्तु इस सम्बन्ध में हमारा यह 
निवेदन है कि भगवान्‌ के तो प्रग्नि, वायू, सूर्य, 
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इृद्ध आदि सभी नाम है । ये सब भगवान्‌ के नाम 
होते हुये भो इनमें महान्‌ श्रस्तर है। इनको श्रपतों 
पृथक्‌ २ विशेषता है। भर वह विशेषता ब्वेगुष्य की 
है । क्योंकि बिना त्िगूण के भगवान्‌ का भी वर्णन 
हो ही नहीं सकता । उसका अश्नित्व, सुर्यत्व, वायुत्व, 
इस्त्व भ्रादि ब्रिगुण के सहित हो है । यदि परमात्मा 
से त्रिगुण को पथक्‌ कर दिया जावे तो यह समस्या 
उपस्थित होगी कि उसका भावात्मक रूप (पोज्ञी- 
टिव) में कंसे वर्णत करे ? भगवान्‌ के विविध 
रूपों को वर्णन करने वाले वेदों को श्रीमद्भूगवद्‌- 
गीता में त्रेगृण्य विषयक बताया गया है । इससे 
यहू ध्वनित होता है कि बेदों में त्विएण को छोड़ कर 
वर्णन हो नहीं सकता । इससे हमे यह स्वीकार करना 
पड़ता है कि भगवान्‌ को विभूति को प्रकट करने 
वाला प्रत्येक नाम त्रिगुण की विशेषता से युक्त है । 
श्रौर दूसरी बात यह है कि वेद भन्त्रों में त्रिगणा- 
त्मक भौतिक शक्तियों प्रोर परमात्मा का प्रभिन्न- 
रूप से वर्णन पाया जाता है । भ्रग्नि के मन्त्र जहां 
अग्निरूप भगवान्‌ का वर्णन करते हें, वहां भौतिक 
प्रग्ति का भो वर्णन कर रहे होते हैं । इस कारण 


मल्त्रध्वति का स्थान विशेष ११७ 


अद्वेतवादी विद्वानों का यह विचार है कि वेदों में 
जब इस प्रकार की वर्णन को ग्रभिन्नता है तो वर्ण- 
नीय विषय भी अभिन्न ही है । यह सब एक ब्रह्म 
ही है जो विविध रूपों में प्रकट हुआ है। इस सम्बन्ध 
में हम यहां विस्तार से कुछ नहीं कहना चाहते । 
हम भ्रद्वेतवादी नहीं है पर हमारा यहां पर इत सब 
बातों के दिग्दर्शन का यही तात्पर्य है कि भगवान्‌ 
के ग्रग्तित्व, सूयत्व, वायुत्व व परमव्योमत्व भ्रादि 
को साथंकता इन्हों त्विगुणों को लेकर होती है । 
भगवान्‌ के इन विभिन्न नामों के आधार पर उसका 
गुणविशेष, रूपविशेष, स्थानविशेष आ्रादि माने 
बिना काम नहीं चल सकता । जहां भगवान्‌ सूर्य- 
द्वारा ग्रपनी सूर्यशक्ति को प्रकट कर रहा है वहां 
व्योमनाम से अपने झ्राकाशहूप को बता रहा है। 
स्योमनाम आकाश का एक सामान्य नाम है श्रौर 
परमब्योम ग्राकाश के उत्कृष्ट भाग को शोर निर्देश 
कर रहा है। आकाश का यह सर्वोत्कृष्ट स्थान परम 
व्योम “उत्तम नाक परम व्योम/ अ्रथर्व-११॥१। 
३० है। पिण्ड में परम व्योम मस्तिष्क है (श०प० 
७४१३), तो ब्रह्माण्ड में परम व्योम क्या होगा 
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यहू झ्राप स्वयं कल्पता कर सकते हे। इस पर हम 
यहां ग्रधिक विचार नहों करना चाहते । परमव्योम 
नाम से हमने एक पृथक्‌ ही निबन्ध तेयार किया 
है, वह भी कभो पाठकों के सामने पहुंच जायेगा । 
इस प्रकार हमने यह देखा कि ऋचाये परम- 
व्योम में विद्यमान हे और वहां से ब्रह्माण्ड में स्बत्र 
प्रसारित को जा रही हैं । यही भाव जे० उ० ब्रा० 
के इस वाक्य में है कि तान्यादिव: प्रकीर्णान्य- 
शेरन्‌” ऋचायें घुलोफ तक बिखरी पड़ी है । वे 
सर्वत्र पहुंचो हुई है । श्रव विचारणीय यह है कि 
इन्हें सुना कैसे जाये ? संक्षेप मे हम यह कह सकते 
हैं कि इसका एक ही उपाय है भ्रौर वह यह है कि 
श्रोत्रों में दिव्यता का ग्राविर्भाव किया जावे । दिव्य- 
श्रोत्र सुक्ष्म से सुक्ष्म तथा दूरस्थ ध्वनियों को सुनते 
में समर्थ हो सकते है । 
श्रोत्र में दिव्यता के ग्राविर्भाव के साधन 
व उपाय 


ग्रब हमारा प्रागामी विचारणीय विषय यह 
है कि श्रोत्र में दिव्यता के ग्राविर्भाव के लिये हमें 
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किन साधनों का श्रवलम्बस करना चाहिये ? 
इस सम्बध्ध में संक्षेप में हम यह कह सकते हैं कि 
श्रोव्वोंमें दिव्यता के ग्राविर्भाव के दो साधन हो सकते 
है । एक बहिव॑ त्तिजन्य साधन और दूसरा प्रन्तव - 
त्तिजन्य | पहले हम बहिव त्तिके ग्राधार पर विचार 
करते है । 

उपनिषद्‌ में ग्राता है कि “सदा नादानुस- 
स्थानात्‌ संक्षीणा वासना भवेत्‌” सदा नाद ब्रहा 
का अनुसरण करते रहने से इन्द्रियों को वासवा 
विनष्ट हो जातो है । इसी प्रकार “शब्दब्रह्मणि 
'निषणात: परब्रह्माधिगच्छति” शब्द ब्रह्म में डुबकी 
लगाने वाला मनुष्य परब्रह्म को प्राप्त करता है । 
इत्यादि उद्गार इस बात को स्पष्ट कर रहे हैं कि 
ऐच्रिक बासना-विनाश तथा परब्रह्मप्राप्ति ग्रादि 
बातों में ताद व शब्दब्रह्य महान्‌ सहायक है । यहां 
पर नाद से हमे ग्रव्यक्त ध्वनि का ग्रहण करता 
चाहिये वर्णात्मक व्यक्त वाणी का नहीं । वैसे 
शब्द ब्रह्म में ग्रव्यक्त वाक्‌ और व्यक्त वाक्‌ दोनों 
समाविष्ठ है। परन्तु इसमे भी भ्रव्यक्त वाक्‌ प्रमुख 
है। ग्रव्यक्त में व्यक्त की अपेक्षा महती शक्ति है। 
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परल्तु प्रश्न यह है कि कैसे ? केवल इतने कथन 
प्रात्न से कि ग्रव्यकक्‍त में व्यक्त की भ्रपेक्षा महती 
शक्ति है समस्या का हल नहीं होता । क्योंकि इससे 
तो यह परिणाम निकलता है कि सब प्रकार को 
व्यक्त वाकू-चाहे वे वेदमन्त्र हो क्यों न हों-से 
्रव्यक्त वाक्‌ श्रधिक श्रेष्ठ है। इसलिये इस सम्बन्ध 
में हम कुछ विस्तार से विचार करते है । 

सृष्टि के हम किसी भी क्षेत्र पर दृष्टिपात 
करें, वहां हम यह पाते हे कि व्यक्त से भ्रव्यक्त की 
प्रोर जाने में ठोस से तरलता व ऋजुता में, रूप से 
प्ररुप में प्रधिक शक्ति है श्रोर वास्तविक संत्यता 
को प्राप्ति है। इस शक्ति को हम उदाहरणों से 
समझाने का प्रयत्त करते है । व्यक्त की श्रपेक्षा 

प्रव्य_क्त और अरूप में अधिक शक्ति है :-- 
पृप्रथवंबेद में स्कम्भरूप ब्रह्म को दो शाखायें 
बतायी गई हे एक ग्रसत्‌ शाखा और दूसरी सत्‌ 
१ असच्छाखा प्रतिष्ठन्ती परममिव जनता विदुः। 
उतो सम्मच्यच्तेथ्बरे ये ते शाखामुपासते ॥ 
ग्रथवे० १०७२१ 
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शाखा । वेद की दृष्टि में अ्रसत्‌ शाखा परम शाखा 
है जिससे कि १बृहन्त नामक देव पैदा होते है भौर 
दूसरी सत्‌ शाखा अ्रवर शाखा है । इस प्रकार इस 
स्थल पर असत्‌ को हम अभावात्मक नहीं मात 
सकते । ग्राधुनिक शब्दों में भ्रसत्‌ (अ्रस गतिदी- 
प्ययादानेषु) शक्षित (एनरजी) है । श्रौर सत्‌ 
(मटर) निष्किय तत्त्व है। एक गति को सुचित 
करता है तो दूसरा स्थिति को । इन्हीं भावों को 
बेद के दूसरे शब्दों मे कहना चाहे तो अत्ता और 
ग्राद्य कह सकते है । एक अन्न है श्रोर दूसरा प्रन्नाद 
है । भ्रसत्‌ श्रव्यवत है, ्ररूप है, शक्ति. है श्रोर सत्‌ 
मटर है, मूति रूप में व्यक्त होता है, रूपवान्‌ है 
ओर निष्किय है। इसी प्रकार शब्दत्रह्म के व्यक्त 
वाक्‌ की भी दो शाखायें है एक स्वर और दूसरा 
व्यंजन । इन वर्णो में स्वर शक्ति है भ्रौर व्यअ्जन 
मटर है । इन्हीं स्वर प्लौर व्यज्जन के विविध 
१ बृहन्तो ताम ते देवा येइसत. परि जज्निरे। 
एक तदडूः स्कम्भस्थासद्ाहु: परों जता:॥ 
ग्रथव॑० १०.७।२४ 
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मेल से झनस्त शब्दसुष्टि का निर्माण होता है। 

हमें यहां पर वर्णो में स्वरों पर विशेष ध्यान 
देता चाहिये । क्योंकि स्वर शक्तिरूप हे, एक प्रकार 
से नाद हे श्रौर ग्रव्यक्त है । इन्हीं के ध्वनिरूप मे 
प्रनुगमन से श्रोत्रों में दिव्यता का ग्राविर्भाव होता 
है । स्वर श्र व्यञ्जन की विशेषताओं श्ौर 
पारस्परिक सम्बन्धों को उपमाग्रों से दर्शाना जाहे 
तो तालिका में इस प्रकार दिखा सकते है :- 


स्वर व्यत्जन 
प्राण भ्रप्वि 
शक्ति भर 
साम ऋक़ 
ग्ररूप रूप 
तरल ठोस 


इसी प्रकार और भी उपमायें दिखाई जा 
सकती है । इत सबको दिखाने का हमारा प्रयोजन 
यह है कि भूतसूष्टि, शब्दसृष्टि, वेदसुष्टि इत्यादि 
संसार के किसी भो क्षेत्र पर दृष्टियात करें सो हमे 
यह प्रतीत होता है कि ग्रव्यक्त भ्रहूप और तरल 
अवस्थाझरों मे अधिक शक्ति है शोर दिव्यता है । 
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स्थल बुद्धि से किसी एक सिद्धान्त को निर्धारित 
कर उस पर चिपटे रहना, अपने को ठोस रूप दे 
लेता दिव्यता-प्राप्ति का चिन्ह नहीं है । दिव्यता- 
प्राप्ति के लिये हमें ठोसपना परित्याग कर ऋणजु 
बनना पड़ेगा । क्योंकि संसार की सम्पूर्ण शक्षितयां 
तरल है, ऋनु है, प्रवाही है । स्व॒रों के सम्बन्ध में 
हम यह कह सकते हे कि स्वरों क। रूप विश्चित 
नहों है । जब ये स्वर ॒व्यड्जनों से भिलते है तो ये 
प्रयने रूप का परित्याग कर मात्रा रूप[[, , 
० !) में पितते हें? दूसरी तरफ व्यअ्जन अपने 
रूप को नहीं छोड़ते । इसलिये व्यअजन ठोस है 
और स्वर भ्ररूप व तरल है। उसी प्रकार संसार को 
हम दो भागों में विभक्त कर सकते है एक शक्ति 
झौर दूसर पदार्थ (मेटर) | जितनो भी शक्तियां 
हैं उनका रूप निश्चित नहीं है । सूर्य को किरणें 
शक्तिरूप है ठोसरूप नहों हे, ये पृथिबी पर पार्थिव 
सामग्री से विविध रूप रच डालती हूं । इसी प्रकार 
प्रस्ति श्रादि जितनी भी शक्तियां हे उनका रूप 
निश्चित नहीं है। ये सब शक्तियां मेटर से एक मात्रा 
व माप से मिलती हे। प्रत्येक मानवीय विज्ञानशाला 
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में भी किसी वस्तु के निर्माण व परीक्षण में प्रग्ति 
(हीट) ग्रादि शक्तियों की मात्रा का ध्यान रखा 
जाता है। जिस प्रकार ये सांसारिक शक्तियां मेंटर में 
मात्रा रूप में मिलती हे श्रोर कुछ का कुछ बना 
देतों हैं । इसी प्रकार स्वर भो व्यज्जनों से मात्रा 
रूप में मिलकर भ्रनेकों शब्दों का निर्माण करते 
है । श्रतन्त शब्दादलि प्रमुख रूप से स्व॒रों पर हो 
आधारित है | उदाहरण के रूप में धरा, धारा, 
धीर, धूर इत्यादि शब्दों में व्यंजन तो ध और र ही है 
परन्तु स्वर-भेद से ये विभिन्न शब्द बन गये हे और 
भ्र्थ भी बहुत विभिन्न हो गये हैँ. “तर्ज स्वरा इच्ध- 
स्थात्मान:, , .सर्दे स्पर्श मृत्योरात्मानः” छा० उ० 
२।२३॥३ श्रर्थात्‌ सब स्वर बल के स्वरूप हे और 
सब स्पर्श मृत्युरूप है। 

इससे यह स्पष्ट प्रतीत होता है कि वर्णो मे 
शक्ति रूप तो स्वर है, जो कि ग्रथों की विभिन्नता में 
मूलकारण है । प्राणी जगत्‌ में भी यह ग्रव्यक्त प्राण 
ही है जो कि इस शरीररूपी पिण्ड में रहता हुआ 
नवोन सर्जन में ब्रह्म को भी मात कर रहा है । 
बेंदों में सामबेद को जो इतना महत्व दिया गया है, 


श्रोत्र मे दिव्यता के १२४ 


वह सब स्वर के कारण ही है द्योंकि साम प्र इउ 
इत्यादि स्वरों के अतिरिक्त कुछ है हो नहों । ये 
श्र इ उ श्रादि स्वर ही ऋचा को लेकर तोड़ फोड़ 
करते हे। इससे ऋचा साम से सम्पर्क कर कुछ की 
कुछ बन जाती है । जिस प्रकार सूर्य शक्ति, मिट॒टी 
से नाना रूप रच डालती है, उभी प्रकार साम के 
स्वर ऋक्‌ रूपो सिट॒टी को तोड़-फोड़ कर मन्त्र 
में नवीन रचना व शक्ति भर देते है । वैज्ञानिकों 
फा यह कहना है कि सम्पूर्ण सृष्टि का अ्रन्तिस रूप 
शक्ति (एनरजो) है । उसो प्रकार सम्पूर्ण बेद 
ग्रो३म्रूपी स्वरशक्ति से सम्माविष्ट हो जाते हु । 
जैसा कि वंदों के सम्बन्ध में शास्त्र कहते हूँ कि वेदों 
का सार गायत्री मन्त्र है, गायत्रों का सार महा- 
व्याहृतियां हे श्रौर महाव्याहृतियों का सार ग्रो३म्‌ 
है। और यह ओ्रो३म्‌ स्वर है। यह जो सब वेदों का 
सार ओ१म्‌ को बताया है, ग्रदि इस पर गम्भीरता 
ते बिचार करें तो हम इस परिणास पर पहुंचते 
हैँ कि मन्‍्त्ररूपी विविध रूपों कों नष्ट कर उन्हें 
प्रो३म्‌' रूपी भ्ररूप भ्रवस्था में ले आये हे । उपनिषद्‌ 
की भाषा में वाचारम्भणं विकारों नामधेय॑ मृत्ति- 
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केत्येव सत्यम्‌” वाली बात है। देदों का साक्षात्कार 
करने के लिये यदि हम ओ३म्‌ के गान व जप द्वारा 
अपने आपको श्रोत्र में ही एकाग्र कर लेवें तो श्रोत्र 
में दिव्यता का भ्राविर्भाव हो सकता है । परन्तु 
हमे यहां पर इस बात का भी स्मरण रखना चाहिये 
कि 'ग्रो३म' रूपी स्वर मात्राश्नों वाला है। मात्रा 
माप को कहते है । इसलिये श्रो३स्‌ को तोन मात्राये 
तो माप युक्‍त हैे। भगवान्‌ का यह एक पावरूप है 
जो कि 'पादस्येहाभवत्‌ पुनः बार-बार पैदा होता 
श्रौर मरता है । (तिश्नो मात्रा मृत्युमत्यः प्रयुक्ताः) 
श्रो३मू को तीन मात्राये मृत्युवाली हे । इसलिये 
चतुर्थ प्रमात्रा रूप (यत्‌ परः स महेश्वरः) ही 
वास्तविक परमेश्वर है। यहो शब्द ब्रह्म है। जितनी 
व्यक्त ध्वनियां हें वे तो शब्द ब्रह्म की सीमित 
शक्तियां है । इस शब्दब्रह्मरूपी महान्‌ समुद्र के ये 
मन्त्र, शब्द और वर्ण ्रादि बुलब॒ले हे । इनके द्वारा 
शब्दब्रह्म का सम्पूर्ण रूप ग्रहण नहीं हो सकता । 
इसलिये “शब्दब्रह्मणि निष्णात:” में शब्दब्रह्म 
का यह भाव नहीं है कि वर्णों से निष्पन्न शब्द ही 
पूर्ण शब्दब्रह्म है । शब्दब्रह्म तो एक प्रकार का 


श्रोत्र म दिव्यता के '' १२७ 


प्रव्यवत ध्वनि का व्यापक् समुद्र है जिससे से बुल- 
बलों की तरह स्फोट होते रहते हे । इसलिये शब्द- 
ब्रह्म में निष्णात बनने के लिये जहां मन्त्र व श्रोश्म्‌ 
ग्रादि और उपाय हे वहां एक उपाय यह भी प्रतीत 
होता है कि श्रोत्न में सर्वशक्ति से पहुंचकर ग्व्यक्त 
ध्वनि का ग्रनुसरण किया जाय । वह श्रव्यक्त ध्वनि 
वीणा, तानपुरा व सिश्र झादि को हो सकती है 
विद्या की प्रधिष्ठात्वी देवी 'सरस्वती' के करकमलों 
में भी प्राचीन कलाप्रेमी ऋषियों ने वीणा ही पक- 
डायी है | वेद में भी कहा है कि-- स्वरन्ति ते 
बहुबो सनीधिणों राजातमस्य भुवनर्य निसतें” 
श्र्थात्‌ बहुत से मनोषी लोग स्वर (ध्वनि) लगाते 
हैं औऔर इस प्रकार इस भुवन के राजा भगवान्‌ 
का चुस्वन करते है। स्वर (भ्रव्यकत ध्वनि) भग- 
वान्‌ का रूप हो है। भ्रोष्ठों से वह गुजरता है, इस 
प्रकार श्रोष्ठों से उसका स्पर्श होता है, श्रोष्ठों से 
यहू भगवान्‌ का चुम्बन है। इसलिये स्व॒र में तन्मयता 
श्रोत्रों में दिध्यटा के आ्राविर्भाव का साधन तो है हो 
परन्तु पूर्णबह् की प्राप्ति मे भी महान्‌ सहायक है । 
एक उपाय यह भी हो सकता है कि ब्रह्माण्ड मे व्याप्त 
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झें,झें, ध्वनि जो कि निरन्तर कानों में झंकृत होती 
हुई प्रतीत होती है उसी पर मन को केद्धित कर दिया 
जाय। मेत्रायणी१ आरण्यक में श्राता है कि मनुष्य 
को द्विविध ब्रह्म का ध्यान करता चाहिये एक शब्द- 
ब्रह्म श्रौर दूसरा परव्रह्म । यह शब्दबह्म ही परब्रह्म 
का आरविर्भाव करने वाला है । उदाहरण रूप में 
ग्रो३म शब्द को लिया जा सकता है। ्ो३ म्‌ शब्द की 
ध्वनि का श्रनुसरण करता हुआ मनुष्य ध्वनि की 
समाप्ति पर भ्रशब्दावस्था श्रर्थात्‌ शुत्यावस्था में 
जा पहुंचता है जो कि--अपूर्वेणेषिता:” श्रथव-- 
मन्त्र में हम दर्शा चुके हे कि थे प्रपूरव से प्रेरित वाणियां 
जहां निधन को प्राप्त होती है वही ब्रह्म है। यही 
भाव यहां पर भी है। यही गति है, यहो ग्रमृत है, 
यही भगवान्‌ से मिलन है, यही निवृत्ति है । जिस 
प्रकार मकड़ी जाल बनाने के पश्चात्‌ ऊपर पहुंच 
कर ग्रवकाश प्राप्त करती है उसी प्रकार /ओ रम्‌' 
१-अधान्यत्ाप्युक्त दे वाव ब्रह्मणी ग्रभिध्येय शब्द- 
श्वाशब्दश्वाथ शब्देनेवाशब्दमाविष्कियते० मै० 
ग्रा० ६२२॥ 


ओम में सब वेदों का सार है. १२६ 


ध्वनि के ध्यान द्वारा परब्रह्म में प्रविष्ट हुआ्ना मनुष्य 
स्वातन्त्रयलाभ करता है श्रौर संसार के बन्धनों 
से स्वथा मुक्त हो जाता है। कई शब्दवादियों का 
यह भी कहना है कि कामों को दोनों प्रंगूठों से 
बन्दकर हुदयाकाश में हो रहे नाद को सुनना चाहिये । 
इस नाद की तुलना वे सात प्रकार की ध्वनियों से 
करते है। नदी,घण्टी, कांसी, चक्र, भेक, विष्कृन्धिका 
तथा वष्टि निर्वात इत्यादि विभिन्न ध्वनियां हे । 
ये विभिन्न ध्वनियां अ्रव्यक्त शब्दब्रह्म में विलोन 
होने पर एकरूप हो जाती है, वही सर्वश्रेष्ठ रूप 
है । जिस प्रकार कि वृर्दवादन (प्रोरकंस्ट्रा) 
ध्वनि भिन्न-भिन्न ध्वनि होते हुये भो एकरूपता को 
धारण कर लेती है । यही सर्वश्रेष्ठ रूप है, यही 
प्राप्तव्य है (में .आ. ६४२२) । 


ओरो३्म्‌ में सब वेदो का सार हैं 
इस उपर्युक्त वर्णन में एक प्रश्न और पैदा 
होता है, जिसका समाधान करना भी आवश्यक है 
कि ओो३म्‌ में सब वेदों का सार है--थह कंसे संभव 
है? इस सम्बन्ध से शास्त्र तो कहते हो है कि प्रो ३म्‌ 
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शब्द में सब बेद समाविष्ट हे, परन्तु हम यहां शास्त्र 
प्रमाण न देकर मानदीय गनुभव के श्राधार पर 
उस पर कुछ प्रकाश डालना चाहते हे । प्रायः मनुष्य 
इस बात को स्वीकार करेगे कि रात्रि के समय स्वप्न 
के एक क्षणिक प्रभाव--(इस्प्रेशन) जो कि दृश्य 
या श्रुत रूप में होता है--को यदि लिखना व सुनना 
चाहें तो बहु एक बिस्तृत रूप धारण कर लेता है । 
इस पर यह शंका पेदा होती है कि एक क्षण में तो 
मुश्किल से एक ही शब्द बोला जा सक्तता है तो फिर 
यह विस्तृत शब्द समूह कहां से निकल आ्राया ? 
इस पर हम भी यही अनुसान लगा सकते हे कि एक 
देवोय शब्द के गर्भ में सब कुछ सन्निहित था । 
इसी प्रकार समाधिरूपी निद्रा में पहुंचकर योगी 
इस बात को स्पष्ट रूप से जान सकता है कि किस 
प्रकार एक प्रो३म्‌ से सम्पूर्ण बेदराशि निकल 
आयी । इसलिये जब लोक में हम स्वप्नगत वाणी 
का देवीय अनुभव करते हे तो वेदरूपी भगवान्‌ 
की बाणी का तो कहना ही क्या । इससे सम्बद्ध 
एक और प्रश्त पेदा हो सकता है, उसके सम्बन्ध 
में भरो दो शब्द हम कह देना उचित समझते हे 


क्या मन्तरध्वति का साक्षात्तार' ' १३१ 
और वह यह हैं कि-- 


क्या मन्त्रध्वनि का साक्षात्कार 
वेखरी रुप में ? 


इस सम्बन्ध में हम निश्चित तौर पर कुछ 
नहीं कह सकते कि मन्‍्त्रध्वति का साक्षात्कार बेखरी 
रूप में होता है कि नहीं | क्योंकि सब मनृष्यों के अनुभव 
में ग्राई यह स्वप्नगत वाणी चेखरी से स्पष्टरूप से 
भिन्न है। एक क्षण में हो इतनी बात कह दी जाती 
है प्रौर मनुष्य द्वारा सुत ली जाती है कि यदि जागृ- 
तावस्था में पहुंचकर ग्रन्य मनुष्यों को बहू स्वप्मगत 
वाणी सुनाता चाहें तो उस क्षणिक बात के सुनाते मे 
कई सिनद लग जाते है और धण्टों तक लग सकते 
हैं। यह स्वप्नगत वाणी भो एक प्रकार की वाणी है 
जो वंखरी से भिन्न है। दूसरे स्वयं वेद ही चार 
प्रकार की मनुष्य में रहने बाली वाणी बताते है । 
यथा “चत्वारि बाक्‌ परिमिता पदानि० ऋ० 
१।१६४।४५ । चार प्रकार को वाणियां है इनमें 
तोन वाणियां तो गुह्द स्तर में है जो ग्रत्यन्त सूक्ष्म है 
और जो चौथी बेखरी वाणों है उसे मनृष्य बोलते 
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है जिसे मनुष्य इन स्थल कानों से सुनता है। परन्तु 
गुह्य में स्थित अ्रवशिष्ट तीन वाणियों को सुनने के 
लिये मतृष्य को कर्णन्द्रिय के भो सुक्ष्मतर झौर 
पृक्ष्तम भागों को जागृत करता पड़ेगा । 
ऋ० १०७४।४,९ ये दो मन्त्र वाक्‌ के दर्शन श्र 
श्रवण इन दो रुपों को दर्शा रहे है। प्र्थात्‌ वाक्‌ 
का श्रवण तो होता ही है। पर दर्शन भी होता है 
हमारे विचार में यह वर्जन आ्ान्तरिक सुक्ष्म वाक्‌ 
का है श्रौर श्रवण से यहां तात्पयं सामान्य वेखरी 
वाक के श्रवण से नहों है। यह भी ग्राम्तरिक 
पृक्ष्म बाक्‌ का श्रवण है। मनुष्य जिस वाक का 
प्रयोग करते है वह तो प्रायः पृष्पफल रहित है। 
मनुध्य प्राय, भ्रनृतवाक्‌, व्यर्थ बकवास हो किया 
करते है । ये दोनों मन्त्र सूक्ष्म वाक्‌ की ओर 
निर्देश करते है। मन्त्र इस प्रकार हैं-- 


उत त्वः-पश्यन्न ददर्श वाचब्रत त्वः शृएपन्‌ 
न भृणोत्येनाम्‌ । उतो सस्मे तन विसस् 
जायेव पत्य उशती सुबासा:” ॥ 


वेदों का साक्षात्कार ' * 9३३ 


'उत त्व॑ सख्ये स्थिरपीतमाहुः नेंने हिन्व- 
न्त्यपि दाजिनेषु । अधेसा चरति माययेप 
वा शुश्च्गं अरलामपृष्पामू। 


ग्रतः वेद को ऋचाश्ों का श्रवण हृदय के 
गुहस्तर में पहंचकर होता है। श्र यह शी हम 
निल्संकोच कह सकते हे कि उसका दर्शन भी 
होता है । 

वेदों के साक्षात्कार का कारण हृदय है 
यथा श्रोत्र 

फईयों के मत में यह शंका पैदा हो सकती है 
कि देदों के साक्षात्कार का कारण हृदय तो हो सकता 
है श्रोन्न नहों । क्योकि श्रोत्न तो वाणी के बाह्मरूप 
बंड्री को हो धुन सकता है, परन्तु बेदों के साक्षा- 
त्कार में वहु कारण नहों बन सकता, जैसा कि 
शास्त्रकार भो कहते है कि “श्रेष्ठो हि वेदस्तपसो- 
इधिजातों ब्रह्मज्ञानां हृदयें सस्वभूव गो० ब्रा० 
१६ 
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प्र्थात्‌ यह सर्वश्रेष्ठ वेद तप के प्रभाव से 
ब्रह्मज्ञानियों के हृदय में प्रकट हु्रा । इस प्रकार 
शास्त्र बेदों के साक्षात्कार का स्थान हृदयस्थलों 
बताते हे । इस पर हमारा निवेदन यह है कि इन 
दोनों कथनों में कोई विरोध नहीं है । जित प्रकार 
स्वप्नावस्था में सब इच्द्रियां मन में सबन्निहित होती 
हुई स्वप्नों को देखती हे उस भ्रवस्था में हम ये दोनों 
कथन कर सकते है कि मन ने स्वप्न देखा गब्रथवा 
ग्रमुक इच्िय सम्बन्धी स्वप्न आया । उसी प्रकार 
यहां भी समझना चाहिये । समाधि भ्रवस्था में 
सब इन्द्रियां इस स्थूल शरीर से सिमट कर हृदय- 
फेन्र में भ्रा पहुंचतो है । हृदय एक महान्‌ जगत है, 
प्रात्मा का निवास स्थान है । इसमें सब इन्द्रियों के 
जाल बिछे हुये हे, जिस इन्द्रियरूपी डोरी को हिलाया 
जायेगा उसी ऐच्द्रियिक शक्ति का केद्ध हृदय में 
जञागरित हो जायेगा । इसलिये हृदय के श्रृति क्र 
को जागरूक करने के लिये हमे स्थल भ्रोत्र से ही 
चलना पड़ेगा । वह केन्द्रग शक्षित को जगाने को 
डोरी है । इस सम्बन्ध में हमे एक बात का झौर 
ध्यान रखना चाहिये कि ग्रात्मा का सीधा सम्बन्ध 
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श्रोत्र से है। 
आत्मा का श्रोत्र से सम्बन्ध 

ऐ० ब्रा० ६२४ में श्राता है कि “प्राणं क् 
तद्वाच॑ च विहरति, चक्षुश्च॒ तन्मनश्च विहरति, 
श्रोत्रे च तदात्मानं द विहुरति” श्रर्थात्‌ प्राणवायु 
और वाणी का मेल, चक्षु और मन का मेल तथा 
श्रोत्न भ्रौर झ्रात्मा का मेल करता है। इस प्रकार 
यहां स्पष्ट रूप से श्रोत्र और ग्रात्मा का मेल बताया 
है। भर भी प्रन्थों में थ्रोत्र और प्रात्मा के मेल को 
बताया गया है। क्योंकि प्रात्मा का हृदय के साथ 
संबंध है। भ्रतः भोत्र का हृदय के साथ भी शास्त्रों में 
सम्बन्ध बताया गया है। यथा 'भोत् हृदये (अत) 
तै० ३॥१०।६८॥६॥ 

श्रोत्र में एकाग्रता से दिव्यता-प्राप्ति 

वोणा, सघितार प्रादि बाद्ययन्त्रो को ध्वनि का 
दूर; तक अनुसरण करने से भ्रोत्र को शक्ति वृद्धि 
को प्राप्त होती है। क्योंकि ध्वनि-तरंग जो कि श्राकाश 
में दूर(होती जाती है वह मन्द्र, मन्द्रतर रूप को 
धारण करतो जाती है। धीमी होतो हुई इस ध्वनि को 
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देर तक सुनने में हमारे भव में दो क्रियायें होतो हूँ । 
एक तो मन अ्रधिकतम रूप में एकाग्र व केह्धित 
होता जाता है श्रौर दूसरे भरोत्न की प्रसुप्त शक्ति को 
उत्तेजित किया जाता है। श्रोत्न में मन के एकाग्र 
होने पर प्रपान क्रिया सुचारू रूप से प्रारम्भ 
होती है जिससे श्रोत्र के सुक्ष्म से सक्षम भल विनष्ट 
हो जाते है । श्रोत्न का श्रावरण समाप्त हो जाता 
है । योगदर्शन के विभूतिपाद में सूत्र है-- श्रोत्ना- 
काशयो: संबन्धसंयमाद दिव्यंश्रोत्नम्‌” ग्र्थात्‌ थ्रोत्र 
और आ्राकाश के सम्बन्ध में संयम से दिव्य श्रोत्र 
की उत्पत्ति होती है। सम्बन्ध-संयर्म' का भाव यह 
है कि श्रोत्र श्रौर आकाश का निरन्तर सम्बन्ध बना 
रहे, सम्बन्ध को रोके रखना, सम्बन्ध टूटने न पावे। 

'इन्द्रिय-संपम' का भी यहो भाव है कि इच्द्रिय को 
रोक रखना । श्रोत्न और ग्राकाश का निरन्तर 
सम्बन्ध बना रहे इसके लिये सबसे उत्कृष्ट उपाय 
यही है कि हृदयस्थनाद, ब्रह्माण्ड में झंकृत शब्द 
ग्रथवा वीणा श्रादि शब्दों का अनुसरण ये सब साधन 
हैं । यहां एक शंका पंदा हो सकती है कि यह तो 
बहिबं त्ति है इससे दिव्यता का ग्रार्विर्भाव कंसे संभव 
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है ? इस सम्बन्ध में एक निवेदन तो यह है कि मत 
बहुत चञ्चल है । यह क्षण-क्षण में विभिन्न विषयों 
का स्वाद लेता है। यह विषयास्वाइन देर तक नहीं 
टिक सकता । यदि सन का एक हो इन्द्रिय से निरन्तर 
सम्बन्ध बना रहे तो तद्गिषयक रसास्वाद हो समाप्त 
हो जाता है। तद्विषयक अ्रशनया हो समाप्त हो 
जाती है । इसो बात को दृर्टि मे रख कर शास्त्रकार 
कहते हू प्रश्नेनाशनयां घ्नन्ति' जे०उ० १११॥३।४ 
ग्र्थात्‌ ऐन्द्रियिक अशनया को अन्न दे कर शान्त 
करो । इस शास्त्रवच्नन से मनोवेन्नानिक्ष विद्वान 
फ्रायड के इच्छा पूरति के सिद्धांत (विशकुलफिलमेट ) 
की पुष्टि होती है ऐसा कई विद्वानों का विचार हो 
सकता है । यह किसी ग्रंश में ठीक भो हो, परन्तु 
श्रोत्र मे दिव्यता को उत्पत्ति के लिये यह व्याख्या 
ठोक न होगी । फ्रायड का सिद्धांत तो 'हविषा 
कृष्णवत्मेंब भूष एवाभिवर्धतें” से प्रिलता-जुलता 
है । श्रशनया का विनाश तो उसो प्रवस्था में हो 
सकता है जब कि एक हो इच्द्रिय का तद्विषय से 
निरन्तर सम्बन्ध बना रहे । 'सम्बन्ध-संयम'का यहो 
भाव है और यही रहस्प है । ब्राह्मण प्रन्थ का ग्रन्न- 
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द्वारा अशनया विनाश का भी यहीं तात्पय है । 
ग्रौर जो यह इन्द्रिय का विबय के साथ निरन्तर 
सम्बन्ध बना रहने पर भी बहिवंत्ति का प्राक्षेप 
किया जाता है। यह बहिव्‌ त्ति योगदर्शन के बनुसार 
अकल्पिता वृत्ति बन जाती है। जेसा सूत्र मे कहा भी 
है कि “बहिरकल्पिता वत्तिमहाविदेहा ततः प्रका- 
शावरणक्षय:” जब मनुष्य की वृत्ति बाहिर की ओर 
विषयों में जाती है तब मनुष्य को यह ज्ञान रहता 
है कि मे अमुक इन्द्रिय &।रा बाहिर की ओर प्रवा- 
हित हो रहा हूं । परन्तु जब विषय से निरन्तर 
सम्बन्ध बना रहेगा त॥ बृत्ति के घाहिर शबाहिंत 
होने पर भी ग्रनासक्ति का झा पंद्ष होगा । और 
फिर शनेः शने: वृत्ति बाहिर जाती हुई भी बाहिर 
को नहीं जायेगी । खाता हुआ्ना भी नहों खा रहा, 
पीता हुआ भी नहीं पी रहा। इच्द्रियागीद्धि या बेंधु 
वर्तन्ते इति धारयन्‌' की स्थिति हो जायेगी । 

इस प्रकार हमने इस लेख में बेदों के साक्षा- 
त्कार के लिये श्रोत्न को साधन बताया है । भोत्र 
में विव्यता के ब्राविर्भाव से ही मन्त्रों का दिव्य 
श्रवण हो सकता है यह पुष्ठ करने का प्रयत्त किया । 
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पह बहिद तिगय साधन है । वें के साक्षाकार 
का ग्रत्व तिजय साधन तथा नर्ों का दि्य 
दांत इधादि विषयों पर फिर की प्रकाश हालेंगे। 
श्रोत्न वे पममाट परम बहा ग० १० १४॥६४२०। 
१२। ग्यतम ॥ 


0००००० () जमा 


सामवंद की वेद के रुप में 
आवश्यकता 


सामवेद का स्मरण ग्राते हो स्वभावतः मन सें 
एक शंका पंदा होतो है कि सामवेद की वेद के रूप 
में पृथक्‌ ग्रावश्यकता भी है कि नहीं? कारण यह है कि 
उदाहरण के तौर पर यदि हम सामवेद के कुल 
मन्त्रों की संस्या १८७५ मान लेवे तो इनमें केवज 
€९ मन्त्र हो सामवेद के अपने है ग्रोर सब मन्त्र 
ऋग्वेद में ग्रा जाते हैं । इससे कई विद्वान सामवेद 
की पृथक्ता में सन्देह करने लगे है। उनडा यहू भी 
कहना है कि ये ६६ मन्त्र, जो कि विद्यमान ऋगेद- 
संहिता में नहीं ग्राये है, ऋणेद की किसी प्रन्य 
शाखा संहिता में प्रवस्य होंगे । और फिर ग्राधु- 
लिक बेदिक अनुसस्धान में कोई भी विद्वान्‌ सामद्रेद 
को उठाकर नहीं देखता । ६६ भन्त्रो के लिये कोई 
उठाकर देख लेबे तो प्रलग बात है । बसे सचाई 
यह है कि ग्राधुतिक वेदिक शोध में सामवेद का 
कोई स्थान नहीं है । 
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सामगान के लिये उनका यह कहना है कि 
ऋग्वेद में और भो ऐसे मन्त्र है जिन पर सामगान 
का नोटेशन लगाया जा सकता है। प्रात्नोन ऋषियों 
ने वे मन्त्र चुन लिये थे जिनको आज सामवेद नाम 
से कहा जाता है। श्राधुनिक विद्वान यदि चाहे तो 
सामगान के लिये इन सामबेद सन्तों के ग्रतिरिक्त 
प्रत्य मन्त्र भी चुन सकता है श्ौर इन मन्त्रों को 
छोड़ा जा सकता है । यह उसको अपनी इच्छा पर 
निर्भर है । एक प्रकार से सामवेद को पृथक्‌ रखने 
की परम्परा चली आरा रही है । वैसे सामगान 
की दृष्टि से भी सामवेद को पृथक्‌ श्रावश्यकता 
नहीं है इत्यादि बहुत सी बातें सामवेद के सम्बन्ध 
में कहो जातो है। इन सब बातों पर विस्तार से 
तो णहां बिचार नहीं किया जा सकता। संक्षेप 
में हम अपने विचार रखते है । 


प्राचीन युग मे सामवेद की महिमा 


प्राचीन समय को ओर हम दृष्टिपात करे 
तो हमे यह दिखाई देता है कि उस सम्रय अन्य बेदों 
की भ्रपेक्षा सामबेद की ही ग्रध्िक महिमा थी । 
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भगवान्‌ कृष्ण ने तो श्रीमद्भगवद्गीता से अ्रन्य 
वेदों को न लेकर सामत्रेद को ही अ्रपता स्वरूप 
बताया है । (वेदानां सामवेदोईस्मि) और फिर 
वेदों में हमे सामबे३् कीं ही हजारों शाखाओं का 
वर्णन मिलता है ।(सहल्लवर्त्म सामवबेट:) प्रम्य 
वेदों की तो सामबेद की श्रपेक्षा बहुत हो थोड़ी 
शाखाये है । इससे यह पता चलता है कि ब्राह्मणाहि 
वर्ण अधिकतर सामदेद का ही प्रमखरूप से अ्रध्ययन 
करते थे । श्रौर ते० ब्रा० ३१९६२ में जहां 
बेदों से सब वर्णो क्री उत्पत्ति बतायी गई है बहा 
सामवेद से ब्राह्मणों की उत्पत्ति बतायी है (सामवेदों 
ब्राह्म गाना प्रसृति:)। इसका भाव यह है कि ब्राह्मण 
लोग वेदों का शध्ययन करते थे, परन्तु ब्राह्मणत्व से 
सामवेद ही कारण था। इससे यह भो परिणाम 
निकल सकता है कि सामवेद तो सब ब्राह्मणों को 
पढ़ना हो पड़ता था चाहे वे ग्न्य बेद पढ़े या न पढ़ें । 
क्योंकि ब्राह्मणत्व का श्राधार सामवेद ही है। इस 
प्रकार चाहें कुछ भी परिणाम निकालें, इससे यह 
स्पष्ट है कि सामवेद की सहिमा प्रांचीन सम्तय॑ से 
अन्य बेदों की भ्रपेक्षा अधिक थी। इसी प्रकार सामधेद 
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को प्रमुखता में और भी कई बाते दिखाई जा सकती 
हैँ जिनको हम फिर क्षम्रो टापकके सामने रखेंगे । 
इस प्रकार वेदिक विधार की ३६िट से ग्राधुनिक 
युग और बेदिक युग में कितनी विभि"वा है यह पता 
चजता है । 


विभिन्नता का कारण 

ग्रब भश्त यह पेदा होता है कि आधीन एग मं 
सामवेद का इतना महत्त्व क्यो था ? और अब क्यों 
नहीं है ? इस विभिन्नता का कारन हुई तो ऋग्वेद । 
सामवेद के असली रूप को त्॒ जाउना हो 
प्रतीत होता है । सामवेद पर विचार करते हुये 
प्रायः विद्वान्‌ सामयोनि मन्‍्त्रों को ले लेते हू । परन्तु 
देखा जाये तो सामवेद में सामयोतनि सन्त्रो का 
कोई विशेष मूल्य नहों है । यह तो उसी प्रकार 
समझना चाहिये कि पुरुष पर विचार करते हुये 
हड्डी या मुर्दे को तो ले लेबे परन्तु असली पुरुष- 
रूप आत्मा व प्राण को न लेवे । इसी प्रकार सामवेद 
में सामयोनि मन्त्र तो हड्डी या ढांचा है। (ऋग- 
स्थिः साम प्राण:-शतप० ब्रा० १४।४॥३॥१२, 
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७।॥५॥२।२४, १॥६।३।२६,३०) अथवा ऋक 
सामग्री है। संसार की मूर्तियां इसी से बनी है 
(ऋण्धयो जातां सर्वशों मूतिमाहु: । तें० ब्रा० 
३।१२।६।१) और साम भ्र्थात्‌ प्राण इस ऋक- 
रूपी सामग्री को लेकर नाता प्रकार के रूप बना 
रहा है। जिस प्रकार सूर्य पृथिवी 
पर आ्राकर नाना प्रकार के रूप व विकृतियां कर 
देता है । पुथिवी तो केवल जड़ को तरह स्थिर 
पड़ी रहती है। यह सुर्यही ठोकपीट कर नाना शरीरों 
का निर्माण कर रहा है। इसमें पृथिवी का क्या 
महत्त्व, सुयं का हो महत्त्व है। इसी प्रकार सामबेद 
में ऋचा का व्या महत्त्व यहां तो साम का महृत्त् 
देखना चाहिये और फिर सूर्य द्वारा निर्मित ये पाथिव 
विक्ृतियां मनुष्य व भ्रन्य प्राणियों के शरीर, तथा 
ग्रौषधियों, व वनस्पतियों के शरोर श्रादि कोई 
अ्रसत्य नहीं है, श्रौर नाचीज भी नहीं है । इसी प्रकार 
साम ऋचा में ग्राकर जो विक्कृतियां कर देता है 
वे विकृतियां भो नाचोज नहीं हे जिनकी हम लापर- 
बाही कर सके । 


क्या ऋग्वेद के मन्त्र सामवेद 
में गए है ? 


जो यह कहते हें कि ऋग्वेद के मन्त्र सामवेद 
में गये हें उनसे हमारा निवेदन यह है कि वेदों व 
भ्रन्य शास्त्रों को श्रन्तःसाक्षी तो यही कहती है कि 
जिस प्रकार भ्रन्य बेद भगवान्‌ से श्राये, इसी प्रकार 
सामवेद भो भगवान्‌ से आ्राया । इसलिये प्रन्तः- 
साक्षो के प्राधार पर तो यह सिद्ध नहीं किया जा 
सकता कि ऋषियों ने सामगान के लिये ऋग्वेद से 
ऋचाग्रों को चुनकर पृथक सामवेद का निर्माण 
किया। श्रौर फिर ऋक्‌ और साम का वेदों व छात्दो- 
ग्योपनिषद्‌ आ्रादि प्रस्थों में उपमाग्ों द्वारा जो 
परस्पर सम्बन्ध बताया है उससे हम किसी और 
ही परिणाम पर पहुंचते है । उदाहरण के तोर पर 
दो एक उपमायें इसप्रकार दिखाई जा सकती हें- 
स्त्री ऋक्‌ है, पुरुष साम है। पुरुष से तो स्त्री में वीये 
जाकर निर्माण शुरू होता है । र्त्ी से पुरुष में 
क्या जाना हुमा ? इसो प्रकार सूर्य (साम) से 
पृथिवी (ऋक) पर तो शक्ति श्रा रही है। 


१४६ वेद-विमर्श 


परन्तु पृथिवी से हूर्य में क्या पहुंचना हुआ ? इसो 
प्रकार ग्रन्य उपमाश्रों के सम्बन्ध में भी ऐसा ही कहा 
जा सकता हे । इसलिये ऋग्वेद के मन्तरों का सामवेद 
में आना-जाना कुछ नहों है। इसके विपरीत उपमाश्रों 
फो देख कर यदि कोई यह कहना चाहे कि सामवेद 
में जो ऋक भाग है वह ऋग्वेद में चला गया है परन्तु 
ऋणग्वेद के मन्त्र सामवेद में नहीं श्राये तो उसकी 
बात अ्रधिक युक्तिसंगत होगी । छान्दोग्योपनिषद्‌ 
में जो यह कहा गया है था ऋर्‌ तत्साम' श्र्थात्‌ 
जो ऋक्‌ है वहो साम है' इसका भाव यह नहों कि 
पहां उपनिषत्कार को ऋगेद व सामवेद के सनन्‍्त्रों 
में ग्रभिन्नता ग्रभिप्रेत है। मन्त्रों की दृष्टि से यह वाक्य 
नहीं है । यह तो सामसन्‍्त्रों की विकृति अवस्था का 
वर्णन है। जिस समय ऋक्‌ ओर साम दोनों घुले- 
मिले होते हू,वहीं यह वाक्य चरितार्थ हो सकता है । 
इसको हम उदाहरण से भ्रच्छी प्रकार समझ सकते 
हु। 

छान्दोग्योपनिषत्‌ के इस उपर्युक्त वाक्य से 
पहले यह वाक्य ग्राता है कि या वाक्‌ सा ऋक 
अर्थात्‌ जो वाणी है वहो ऋक है । इसको हम इस 
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प्रकार समझ सकते हें कि जब वाणों अपने वाक्‌ 
रूप में रहती है तो उसे ऋक्‌ नहों कह सकते । 
इसी प्रकार ऋक्‌ को बाक्‌ नहीं कह सकते । परन्तु 
जब ऋचा वाणी पर झआ्ारूढ होती है, दूसरे शब्दों 
में जब वाणी से ऋचा का उच्चारण करते हे, 
तब वाक श्रौर ऋचा दोनों झ्रापस में घुलमिल जाती 
है। एक प्रकार से इन दोनोंमे प्रभेद हो जाता है, तभो 
यह कह सकते हे कि या वाक्‌ सा ऋक । इसलिये 
यह वाक्य इन दोनों के सम्मिलन को बताने के 
लिये है श्रोर यही सम्मिलन बह परिभाषा में 
है । 'यदा ब्रय॑ विच्दते ब्रह्ममेतत” जब जीब प्रकृति 
तथा परमात्मा तीनों का मेल हो जाता है उस 
विशेष अ्रव॒स्था को ब्रह्म कहते है । यहां पर भी 
गौणीवृत्ति से यह कहा जाता है कि जो जीव है वहों 
ब्रह्म है या सब कुछ ब्रह्म है। इसी प्रकार या ऋक्‌ 
तत्साम' बावय भी ऋक्‌ और साम के परस्पर 
सम्मिलनों को बता रहा है। परन्तु यदि झ्रौर गम्भी- 
रता से विचार किया जाये तो ऋचा झोर साम का 
मेल हो जाना या भेद हो जाना यह तो सब काल्पनिक 
है । संसार में हम यह देखते हे कि जिनका नित्य 
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सम्बन्ध होता है वहां भरी भेद की कल्पना कर ली 
जाती है । छान्दोग्योपनिषत्‌ में ही ऋछू और साम 
का नित्य सम्बन्ध माना है। इस उपनिषत पर भाष्य 
करते हुये श्रो शंकराचार्य ने पृथिव्यस्निद्ययं नित्य- 
संश्लिष्टमुक सामनी इव' ऐसा लिखा है । इसमें 
पृथिवी और श्रण्नि को ऋक और साम की तरह 
तित्य संश्लिष्ट माता है। पृथिवी और अग्नि को 
हम कल्पना में तो पृथक कर सकते हे, परन्तु पृथिवी 
को ग्रग्नि से पृथक्‌ करके दिखा दें यह हो नहीं 
सकता । बिना भ्रर्नि के पृथिवी एक क्षण भी ठहर 
नहीं सकतो । इस प्रकार ऋक्‌ साम का भो नित्य 
सम्पर्क है। पार्थशय तो एक काल्पनिक मन्‍्तव्य है । 
क्योंकि सामवेद में बिना साम के ऋक्‌ रह ही नहीं 
सकती । श्र वेदों को भ्रन्त:साक्षी तो सामवेद को 
भो भगवान्‌ से उसी प्रकार से प्राया हुआ मानतो है, 
जिस प्रकार भ्रन्य वेद झ्राये शोर वहु रूप ऋक प्रोर 
साम का नित्य संश्लिष्ट रूप हो हो सकता है । 
क्योंकि केवल ऋचा साम नहीं हो सकती । श्रौर 
उपमाशों से यह सिद्ध होता है कि जो कुछ भी जाना 
बाहिये वह सामवेद से हो ऋग्वेद में जाना चाहिये । 
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ऋछ्वेद से सामवेद में कुछ नहीं जा सकता । एक प्रोर 
कल्पना है, वह यह कि यदि हम यह भी मान लेवें कि 
'बेद त्रयी' की उत्पत्ति श्रग्नि, वायु तथा सूर्य से 
हुई है । श्रपनो परीक्षाशाला (प्रध्यात्म परीक्षा- 
शाला) में बेठे ऋषियों ने वेदत्नयों के दर्शन किये । 
उन्हें सामवेद का सम्बन्ध सूर्य से दिखाई दिया होगा । 
शास्त्रों ने भो सामवेद का झुलोक से 
सम्बन्ध माता है। इस उपभा से हम यह कह 
सकते हे कि सम्पूर्ण सुयये पृथ्वी पर भ्रा रहा है । 
केवल उसका मण्डल (बिम्ब, घेरा) वहीं बचा 
रहता है । ग्रतः सूर्य का प्रतिनिधित्व करने वाले 
साम के ही सम्पूर्ण सन्‍्त्र ऋक्‌ में जाने चाहिये। 
न कि ऋग्वेद के मन्त्र सामवेद में जाने चाहिये । 
और यदि हम उन आधुनिक विद्वानों के दृष्टि- 
कोण से भो वेदों पर विचार करें, जो कि वेदों को 
परमात्मा का ज्ञान त मानकर ऋषिकृत मानतेहे ग्रौर 
यह मानते है कि ऋग्वेद में से साम-गान सम्बन्धी 
ऋचाओं को चुनकर वेद के रूप में एक पृथक्‌ सामवेद 
बना लिया है तो इनके मत में भी सामवेद में ऋक्‌ 
का कोई मुल्य नहीं है । सामवेद की गति या 
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श्रात्मा तो साम श्रर्थात्‌ स्वर हो है । इसलिये यदि 
हम ऋचाओं का अर्थ कर भी दें तो सामवेद का 
वह भ्र्थ नहीं हुआ । इस प्रकार सामवेद ऋग्वेद 
हो जाता है । बसे श्राजकल हो भी यही रहा है कि 
प्रायः विद्वान्‌ चारों वेदों को एक किये हुये हे । 
ऋक्‌ का ऋक्त्व क्‍या है ? यजुः का यजुष्ट्व क्या 
है ? और साम का सामत्व क्या है ? इत्यादि बातों 
पर कोई विचार नहों करता । इस लिये ग्रब फिर 
मह॒षि वेदव्यास को श्रावश्यकता है, जो कि एक हुये 
वेद को ४ में विभकत कर देवें । हम थह कल्पना 
कर सकते हे कि महषि बेदव्यास के समय भी चारों 
वेदों की यही प्रवस्था हो गई होगी । साभवेद का 
असली भ्रर्थतो गात-क्रियामे है। ऋक्‌ स्थल है तो साम 
सुक्ष्म है । हम जब तक सुक्ष्मता में प्रवेश न करेंगे तब 
तक हम साम की सुष्टि को न जान सकेंगे । कोई 
यहू कह सकता है कि ये साम विक्ृतियां हो संसार के 
विभिन्न रूपों को शाब्दिक प्रतिकृति है। या संसार मे 
जो प्राण को विविध सृष्टियां हें उन्हीं के ये साम- 
रूप है। कोई इनसे भो बढ़कर यह कहू सकता है कि 
विविध २ प्रकार के सामों द्वारा प्रकृति में हम 
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विभिन्न २ प्रकार की रचनायें कर सकते हे । शास्त्रों 
में भो ऐसा बहुत वर्णन आता है, वहां वेदों व मन्त्रों 
से संसार का निर्माण बताया है । यह विषय बहुत 
गहन है इस पर हम फिर कभी लिखेंगे। 

साम के कई ग्रवयव हें उन सब पर विचार हो 
तो साम पर पुर्णझूप से विचार हो सकता है । यहां 
उन सब पर तो विचार हो नहीं सकता । परन्तु यह 
निस्सन्देह कहा जा सकता है कि साम की ग्रात्मा व 
निजरूप स्वर है। इस स्वर पर विचार कर लिया 
जाये तो यह समझना चाहिये कि साम 
पर बहुत कुछ विचार कर लिया 
गया । स्वर से हमारा तात्पर्य सामगान व संगीत 
स्वर से है। यह हमने अपनी “वलासुर-बध' 
पुस्तक के स्वर से शक्तियाँ” लायक अध्याय 
में दर्शाया हैं। कई विद्वानों ने सामवेद पर 
लिखा और भाष्य तक किया, परन्तु उन्होंने स्वर 
को ग्त्यधिक नगण्य माना । ये उनके अपने विचार 
हो सकते है, परन्तु शास्त्रों के ग्राधार पर हम तो साम 
स्वर) की बड़ी शक्तित मानते है । शब्द, ध्वनि, 
स्वर का प्रकृति पर कितना श्रधिक प्रभाव है ? 
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यह बेदादि शास्त्रों में तो है है । परन्तु पाश्चात्य 
विद्वान्‌ भी इसकी शक्ति को मानते है और ग्पनो 
परीक्षाशालाओं में निरन्तर परीक्षा कर रहें हे । 
परन्तु श्रपने यहां के वेदादि शास्त्रों के उच्च कोटि 
के विद्वान्‌ सामबेद को भक्षित का ग्रन्थ मान कर 
स्वर को अत्यन्त नगण्य समझते हे । उत्तसे हमारा 
निवेदन यह है कि यदि सासवेद को भक्तिपरक प्रर्थ 
में हो समाप्ति है तो क्या ऋग्वेद मना करता था कि 
ऋग्वेद में रहते हुये मन्त्रों के भक्तिपरक श्रर्थ न 
करो ? इससे तो सामवेद की वेद के रूप में पृथक्‌ 
मानने की प्रावश्यकता ही नहीं रहतो । परन्तु 
प्राचीन ऋषियों ने स्वर को महिमा को जाना और 
उसको शक्ति का प्रत्यक्ष किया । 

स्वर एक बहुत बड़ा विषय है । यह शब्द 
व ध्वनि के ग्रन्तग्गंत ही है। इसलिये इसकी शव्ति 
व सामर्थ्य को जानने के लिये हमें शब्द व ध्वनि 
पर पूर्ण विचार करने को झ्रावश्यकता है। भ्रब हमें 
यह चाहिये कि प्राचीन साहित्य में शब्द द ध्वनि 
के सम्बन्ध में जो कुछ भी कहा गया है, उस सम्बन्ध 
में परीक्षा करें । केवलमात्र प्रमाणों से व पुस्तकी 
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ज्ञान से सन्तुष्ट हो जाना पर्याप्त नहीं है। ब्राह्मणादि 
ग्रन्थों में जो विविध २ प्रकार के सामों को शक्तियां 
बताई है, उनका परीक्षाओ्रों द्वारा निश्चय कर व 
प्रमाणित कर श्राधुनिक वेज्ञानिक जगत्‌ में रखना 
होगा । तभो बेदिक साहित्य को वास्तविक उन्नति 
होगी । शब्द को शक्ति बताने के लिये भारतीय 
साहित्य में बहुत सी किवदन्तियां प्रचलित हे । 
उदाहरण के तौर पर दो एक किवदस्तियां इस प्रकार 
हैं कि--भूड़ी किसो भी कीड़े को भ्रपती मिट्टी 
को गुफा में चारों श्रोर से बन्द कर गुठ्जारती है और 
उस गूजज व शब्द से कीड़े का रूप बदल कर भड़ी 
का रूप हो ज्ञाता है। बलाका बादल की गरजंना से 
गर्भ को धारण करती है। इसी प्रकार वेद में से भी 
शब्द की शक्ति व सामर्थ्य बताने वाली किवदन्तियां 
दिखाई जा सकती है । कहने का भाव यह है कि 
शब्द की इस महान्‌ शक्ति को सत्य सिद्ध करने के 
लिये हमे केवलमात्र पुस्तकी ज्ञान पर हो संतोष न 
कर लेना चाहिये । अ्रपितु अपने जीवन को परीक्षा- 
मय बनाकर इनकी सत्यता सिद्ध करनी चाहिये । 
इतना तो साधारण आदमी भो समझ सकता है 
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कि शब्द व ध्वनि का प्रकृति पर प्रभाव पड़ता है, 
और उसमें परिवर्तत हो जाता है । जब मिलिटरी का 
बेण्ड बजता है तो शूरबोरों के ब्रंग फड़कने लगते 
हैं । करुणाजतक संगीत हो रहा हो तो मनुष्य का 
हृदय द्रवित हो जाता है श्रौर वह रोने लगता है । 
भला उनसे पूछो कि बंण्ड के स्व॒र से तुम्हारे अंग 
क्यों फड़कने लगे और संगीत से क्यों रोने लगे । 
प्रकृति में संघर्ष व रगड़ आदि से तो क्रियाये प्रारम्भ 
होती है तो यहां किसकी रगड़ हुई ? कोई यह कहे 
कि संगीत का सन पर असर हु्रा इ पसे अंग फड़कने 
लगे। इस पर भी प्रइन वेसा का बेसा हो बना रहता 
है । मन पर ही क्यों श्रसर हुआ भोर मन भी तो 
प्राकृतिक है। स्थल दृष्टि से कहना चाहे तो यह कह 
सकते है कि ध्वनि का स्वर मन पर जाकर टकराया 
और मत में तदनुकूल गतियां प्रारम्भ हो गई । 
झौर इस मन को गति के ग्रनुकूल स्थूल शरीर में 
गतियां व क्रियायें होने लगीं । इस प्रकार शब्द व 
ध्वनि से हो सम्पूर्ण संसार की क्रियायें हो रहो हे । 
मनुष्य समाज के सब व्यवहार शब्द पर ही आश्रित 
हैँ । किसो भो चीज का स्थूल सृष्टि पर जो प्रभाव 


क्या ऋग्वद के मन्त्र सामवेद म'' १५४५ 


होता है, उसको तो हम जान लेते हे श्रौर विश्वास 
कर लेते हे। परन्तु सुक्ष्म जगत्‌ पर क्या प्रभाव होता 
है और कंसा होता है, यह हम नहों जान पाते । 
इसलिये हमे विश्वास नहीं होता । भगवान्‌ को तरफ 
से शब्द व ध्वनि का संसार पर जो प्रभाव, निर्माण व 
विनाश की क्रियाये हो रही है, वह तो हो ही रही 
है । परन्तु मनुष्य भी अपने शब्द मे इतनी शक्ति 
पेदा कर सकता है कि शब्दोच्चारण के झनन्तर हो 
स्थूल परदर्थ पर प्रभाव दृष्शिगोच्र हो जाये । 
ऋषियों व महरषियों की वाणी मे वह शक्तित होती 
थी कि जो बर व शाप के द्वारा स्थूल चक्षु को भी 
दृष्टिगोचर हो जाती थी । इस प्रकार सामान्य शब्द 
में ही बड़ी भारी शक्षिति है। परन्तु शब्द व ध्वनि के 
स्वर रूप में तो श्रोर भी गहरी शक्ति है। 


सामवेद का स्वर नित्य है 


सामवेद का स्वर भी नित्य है क्योंकि वह भी 
₹. य॑ भगवान्‌ ने ऋषियों को दिया है। श्रथवं११॥ 
७॥४ में ग्राता है कि 'उच्छिष्टे स्वर: सास्नो० 
अर्थात्‌ साम का स्वर उच्छिष्ट रूप भगवान्‌ में 
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सन्निहित है। इससे यह स्पष्ट है कि साम मन्त्रों के 
साथ-साथ स्वर भी भगवान्‌ से प्राप्त हुए हे। भ्रव 
विचारणीय यह है कि वह कौन सा स्वर है जो भग- 
बान्‌ से प्राप्त हुआ होगा । इस सम्बन्ध में हम इतनी 
कल्पना कर सकते है कि बीज रूप में भगवान्‌ ने 
स्वर दिया होगा परन्तु उसमें विविधता ऋषियों ने 
पैदा की होगी ! जिस प्रकार परमात्मा को तरफ से 
प्रदत्त फलों को कल्मी बना लिया जाता है और इस 
तरह से उनके सेकड़ों विविध रूप हो जाते है इसी 
प्रकार भगवान्‌ से प्राप्त स्वर को ग्रहण कर ऋषियों 
मे कुछ न कुछ फ़ेरफार कर विविध गान प्रचलित 
किये होंगे । प्रब उस नित्य स्वर के निर्माण के लिये 
आवश्यकता इस बात की है कि उच्छिष्ट रूप 
भगवान्‌ से ही हम पुनः स्वर को ग्रहण करें। प्रश्न 
यह हो सकता है कि वह साम व स्वर कहां है ? 
प्रौर उनको कंसे ग्रहण करें। इस सम्बन्ध में उदाहरण 
रूप में दो-एक बातें कहो जा सकतो है । एक तो यह 
कि साम को भगवान्‌ के लोम बताया गया है-- 
'सामानि यस्य लोसानि' 
ग्र्थात्‌ जिस प्रकार मनुष्य के शरीर में से चारों 
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प्रोर लोम निकल रहे हैं, उसी प्रकार भगवान्‌ के 
शरीर में से भी साम (स्वर) लोम के समान चारों 
ग्रोर निकल रहे हे । इसलिये हम यह कह सकते हें, 
कि साम सर्वत्र व्यापक हु, केवल उनको ग्रहण करने 
को याचना पैदा करनी चाहिये । इस सम्बन्ध में 
एक बात श्रौर कहो जा सकतो है । वह यह कि 
साम व स्वर का सम्बन्ध झुलोक से हमारे शास्त्रों में 
बताया गया है। जिस प्रकार मनुष्य के शरीर में 
लोम सर्वत्र होते हुये भी शिर में प्रमुख रूप से होते हे, 
उसी प्रकार उस परमपुरुष में साम सर्वत्र व्यापक 
होते हुये भो शिर स्थानीय द्यूलोक से प्रमुख रूप से 
होते है । वेद में भी ऐसा ही वर्णन ग्राता है । वहां 
श्राता है कि-- 


गायत्साम नभन्‍यम्‌” ऋग्‌ १।४३॥१ 


प्र्थात्‌ गाया जाता हुआ साम द्युलोक के लिये 
श्रेष्ठ साधन है । और ऋ० ५।६८ सुकत में इन्द्र के 
लिये सामगान का वर्णन ग्राता है (इद्धाय सा 
गायत ) । यहां पर इन्द्र को प्रायः प्रत्येक मन्त्र के 
प्रन्त में 'पतिदिव:” झलोक का पति कहा गया है । 
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इस सब का भाव यही है कि यह मन्त लोक स्था- 
तोय भगवान्‌ के विशिष्ट रूप के लिये साम-गान 
का वर्णन करता है। इसी प्रकार एक मन्त्र श्रौर 
श्राता है जिसमे साम का सूर्य के साथ सम्बन्ध बताया 
गया है । वह इस प्रकार है-- 


“भ्रचन्त एक महि साम मस्वत तेन रूर्यमरोचयत्‌/ 
ऋण ८।२६।१० 


प्र्थात्‌ं कई श्रच॑ना करते हुये महान्‌ साम को 
अपने प्न्दर उद्बुद्ध करते है। इससे वे अपने ग्रन्दर 
सूर्य को प्रदीप्त करते है । इसलिये छुलोक से चारों 
शोर बिखर रहे साम शर्थात्‌ स्वर को हमे ग्रहण 
करने का प्रयत्न करना चाहिये । भ्रब प्रश्न यह है कि 
उस स्वर को हम कंसे ग्रहण करें। इस सम्बन्ध में 
एक करपना मन्त्र के ्राधार पर यह हो सकती है 
जैसा कि मन्त्र में कहा गया है-- 


दिशां प्रज्ञानां स्वरपन्तमाचिषा ० 
प्रथव० १३।२॥२ 


प्र्थात्‌ प्रज्ञाओ्नों को दिशाप्रों को अपनी प्रियों 
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के द्वारा वह सूर्य स्वरयृबत करता है। 

मनुष्य की अपनी २ प्रज्ञाओ्रों प्रर्थात्‌ बृढ़ियों 
की जो दिशायें हे, उनमें स्वर का ग्रहण किया जा 
सकता है । मनृष्य में जो इन्द्रियां व बुद्धि श्रादि ज्ञान 
के साधन है, इनकी दो दिशायें हो सकती है । एक 
तो बाह्य दिशा श्रोर दूसरी ग्रन्दर की दिशा । बाह्य 
दिशा को औ्रोर जाने से तो ये दृस्दियां श्रादि भोगों मे 
विचरती है । श्रौर भ्रन्दर की दिशा की तरफ जाने से 
इन्हें असलो ज्ञात प्राप्त होता है। स्वर ज्ञान भो 
प्रन्तर्मुख होने पर ही हो सकता है । भ्रध्यात्म मार्ग 
में जाते हुये यदि दूरस्थ घण्टा, वेणु, वोणा ग्रादि 
का शब्द सु्ता जा सकता है तो सर्बंत्र व्यापक साम 
के स्वर भी पकड़े जा सकते है। केवल झोर भो सुक्ष्म 
बनने को श्रावश्यकता है। श्रोर ऐसे कई भन्त्र है 
जो यह निर्देश करते हे कि श्रात्मा, परमात्मा तथा 
सब वेदादि शास्त्र हमारे प्रन्दर हो विद्यमान है । 
हमें भ्रत्तर्मुख होकर मन की अन्तर्निहित प्रच्छन्न 
गुहाओ्रों को टटोलना चाहिये । श्रौर यह देखने का 
प्रयत्त करना चाहिये कि मन के किस स्तर में या 
किस श्रन्तनिगृढ़ गुफाओं में थे वेद रथ की लाभि 
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में श्रारों को तरह जुड़े हुये हैं (यस्मिल्तृच: साम 
यजूषि यस्मिग्रतिष्ठिता रथनाभाविवारा:) । 

इस प्रकार जब भ्रन्तर्मृं होकर हमारी यह 
प्रबल इच्छा होगी कि हम साम के भ्रसलो स्वरों को 
भगवान्‌ से प्राप्त करें तो भगवान्‌ भ्रवश्य हो हमारी 
इच्छा को पूर्ण करेंगे । इसलिये भ्रावश्यकता इस 
बात को है कि हम अपने जोवनों को परीक्षामय 
बनावें । हमारी वेदिक संस्कृति के जो अतस्त रत 
भी लग जाये तो कोई परवाह नहीं । भ्रत्त में हमारी 
भगवान्‌ से यह विनर प्रार्थना है कि वह हमे शक्ति 
दे, साम्थ्यं दे भर सदृब॒द्धि दे जिससे कि हम भग- 
वान के दिव्य प्रकाश को सर्वत्र फैला सके । 


बृहत्‌तथन्तर 


बुहत्‌ श्र रथन्तर ये दो वेद की रहस्यमयों 
गृह संज्ञा है। शास्त्रों में इन्हें देव्य मिथुन मानता गया 
है। यथा दिव्यं मिथुन प्रजनन यद्‌ उभे बहुदू रथ- 
त्तरे । जे० ब्रा० २२०४ श्र्थात्‌ ये बहत्‌ और 
रथन्तर दिव्यता के प्रजनन में देव्यमिथुन हैं । 
आधुनिक भाषा में कहना चाहे तो यह कह सकते 
है कि ये दो विभाग है और दो अ्वस्थायें हैं । जो 
वस्तु इन दो विभागों में विभक्त होती है, श्रौर दो 
ग्रवस्थाओं में गुजरतों है, थे भी बृहत्‌-रथन्तर 
को कोटि में श्रा जाती है। सामवेद की दृष्षि से ये 
दो साम है जिनके ज्ञात द्वारा ये ग्रवस्थायें पैदा की 
जाती है । बेदिक साहित्य में इन दोनों का वर्णन 
प्रायः एक साथ तथा सहुचारी रुप में श्राता है । 
इनके साहब को कई रूपों में दिखाया जा सकता 
है | उदाहरणार्थ कुछ इस प्रकार हे-- 


१. एक दूसरे के पूरक 
२. एक वस्तु के दो पाश्व (पक्ष) 
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३. किसी घटना व कार्य के पूर्वोत्तर भाग । 
४. कारण व काय इत्यादि . 


बृहत्‌-रथन्तर में पौर्वापय 
बूहत्‌ भर रथन्तर में किसो भो प्रकार का साह- 
चर्य होते हुये सबमे एकबात सामान्य है श्रौर वह यह 
है कि उन में पोर्वाषय है ग्रोर इनका प्रवाह बहत्‌ से 
रथन्तर की ओर है। ग्रथवंवेद में रोहित का वर्णन 
करते हुये इन के पौर्वापर्य और प्रवाह को इस प्रकार 
दिखाया है । 
बृह॒देतमन्‌ वस्ते पुरस्तात्‌ रथन्तरं 
प्रति गृह्नाति पश्चात्‌ ॥ 
अथर्व, १३॥३॥११ 
रोहित को सबसे पहले बृहत्‌ धारण करता है 
पीछे रथन्तर । रोहित नाम रोहण शक्ति का है 
झोर बृहत्‌ रथन्तर झुलोक व पृथिबी- 
लोक हू । चुलोक बृहत्‌ है और पृथ्वी लोक रथन्तर 
है । (श. प. ६&।१॥२।३७) इस आधार पर 
प्रथर्व वेद के रोहित सुबत के उपयुक्त मन्त्र का 
भाव यह हुग्ला कि इस सोौरमण्डल में सर्वप्रथम 


दो पाश्ब व दो पख १६३ 


उत्पत्ति द्यलोक में होती है और बाद में पृथिवी में । 
और यह उत्पत्ति प्रक्रिया लोक से पथिवी लोक की 
औोर' प्रवाहित होती है । 

सृष्टि का सर्जन करने के लिये भगवान्‌ ने 
रोहित का तथा प्रकृति ने रोहिणी का रूप धारण 
किया, और अपने स्वामी रोहित के ग्रनुकूल ब्रत 
वालो होकर यह रोहिणी प्रकृति सृष्टि का सर्जन 
करने लगी । मन्त्र मे कहा है-'प्रनुत्रता रोहिणी 
रोहितस्थ । श्रथवं, १३॥१॥२२ । 


दो पाश्वे व दो पंख 


बहुत्‌ श्रौर रथन्तर एक वस्तु के दो पाश्वं हे 
अथवा एक पक्षी के दो पंख हे । देवताओं ने जब 
रोहित की उत्पत्ति की तो एक पाश्वं व पक्ष बृहत्‌ था 
और दूसरा रथन्तर । मन्त्र में श्राता है-- 
बृहदन्यतः पक्ष आसीद्‌ रथन्तरमन्यतः 
सबले सप्नीचो। .. श्रथर्व.१३३।१२ 
ग्र्थात्‌ रोहित की उत्पत्ति में एक पक्ष बहत्‌ 
तथा दूसरा रथन्तर था। ये दोनों समान बलवाले व 
साथ मिलकर चलने वाले है । 
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इसी प्रकार जिस क्षेत्र मे जिस दृष्टि से जिनके 
लिये बहत्‌ श्रोर रथन्तर का प्रयोग हुआ है, वहां 
पौर्वापर्य क्रम, पाश्वं्रय और पक्षद्वय में से कोई 
भाव पग्रवध्य होना चाहिएे। उदाहरण के 
रुप में वाणी को ले तो स्वर व ध्वनि को दृष्टि से 
प्राण बहत्‌ है श्रोर वाक्‌ रथन्तर है। विषय की दृष्टि 
से देखे तो मन बहत्‌ है ्रौर वाक्‌ रथन्तर है, बयोंकि 
मत जो सोचता है वही वाणी द्वारा प्रकट किया 
जाता है । बृहच्च रथन्तरथ्चानृच्ये आस्ताम्‌' 
अरथर्व , १५।३।४ इस मन्त्र मे भी यही उपर्युक्त 
भाव दृष्टि में रखने है । इस प्रकार प्रत्येक क्षेत्र मे 
पौर्वापर्य क्रम व पक्षद्रय ग्रादि रूप में बहत्‌ और 
रथन्तर का निर्णय किया जा सकता है । उदाहरण 
के रूप में बहुत्‌ और रथन्तर के कुछ रूपों और 
क्षेत्रों को हम यहां तालिका में दिखाते है । वेडिक 
साहित्य में इनका प्रयोग हुआ है-- 


बृहद्‌ रथन्तर 


१ मन १ वाक्‌ 
२ प्राण २ वाक्‌ 


«६ +ए 


7 डी ८& ७ मअड 


१० 
११ 
१२ 
१३ 
१४ 
१५ 
१६ 
१७ 


दो पाश्वे व दो पंख श्द््‌ 


प्राण ३ अपान 
उत्तरपक्ष ४ दक्षिण पक्ष 

(अथर्व . १३॥३॥१२) 
झूलोक ५ पृथिवीलोक 


आदित्य ६ ग्रग्नि 

साम ७ ऋक्‌ 

क्षेत्र द ्बेह्म 

रोह & स्तोभ 

अनन्त १० श्रन्तवान्‌ 

अर्वाची (देवहुतिः) ११ अर्ध्वा (देवहृतिः) 
हस १२ श्रस 

बहिनिधन. १३ अन्तनिधन 

विराट १४ सम्राट 


भरद्वाज १५ बसिष्ठ 
ग्रीष्पफक्रतु_ १६ वसन्तऋतु 
ऐरम्‌ १७ ऐडम्‌ 


इस प्रकार उदाहरण के तौर पर बृहत्‌ श्रौर 
रथस्तर के कुछ रूप हमने ऊपर प्रदर्शित किये हू। 
इस में और भो कई रूपों का परिगणन हो सकता 


है। 
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ग्रब हम उदाहरणार्थ कुछ क्षेत्रों मे बृहत्‌ और 
रथन्तर के प्रयोग पर विस्तार से विचार करते 
है । 
मन और वाक्‌ 
मन भ्ौर वाक्‌ इन दोनों में मत बहत्‌१ है 
प्रौर वाक्‌ रथन्तर है। जो विचार मन मे पेदा होते 
है वे वाणी द्वारा प्रकट किये जाते हैं । इस प्रकार 
मन श्रौर वाणी में पौर्वापर्य ? क्रम विद्यमान है । 
एक स्थल पर३ बृहत्‌ को भ्रनन्त कहा गया है श्रौर 
१-मनो वे बृहद्‌ बाग रथन्तरम्‌ | ता.ब्रा. 
७।६।७ जे ब्रा. १।१२८ वाग वे रथन्तरं मनो बृहत । 
ऐ.ब्रा. ४२७ 
२-मनस्तपूर्व बाचों युज्यते मनो हि पूर्व वाचो 
पद्धि सनसाइभिगच्छति तद्बाचा वदति । ता. ब्रा. 
११॥१४३ 
३-यो बे बृहद्‌ रथन्तरयोरन्तवच्चानस्त च वेदास्त 
हि श्रिये परिगृह्लाति श्रनन्तं स्वर्ग लोक॑ जयति। 
जे.ब्रा १२६३ 


बहते ५६७ 
ब््श् 


रथन्तर को सान्‍्त । मन ग्रनन्त है, ग्रक्षय भण्डार 
है, पर वाणी सोमित और सान्‍्त है । 


बृह्‌त्‌ 

ताण्ड्य महाब्राह्मण मे ग्राता हे कि प्रजापति१ 
ने कामना की कि में बहुत हो जाऊं प्र्थात्‌ प्रजनन 
करू । यह सोचकर उसने चुपच्मप मन से ध्यान 
किया । इस प्रकार ध्यान करने से उसके सन में जो 
कुछ था उसने बहत्‌ का रूप धारण कर लिया । 
'प्रजापतिने२ जब बृहत्‌ भ्रोर रथन्तर का सर्जन किया 
तब उसने सन को हो बहत्‌ रूप में देखा और वाक्‌ 

को रथत्तर नाम से पुकारा । 
मनुष्य जब बाह्म संसार से सम्पर्क हटाकर 
१ प्रजापतिरकामयत बहुस्यां प्रजायेयेति से 
तृष्णी मनसा ध्यायत्‌ तस्य यत्मनस्थासीत्‌ तद्‌ 
बुहत्‌ समभवत्‌ ॥ ता ब्रा ७४६॥१ 
२. प्रजापतियंद बृहद्‌ रथन्तरे ग्रसृजत स सतत 
एवाग्रे बहत्‌ अ्रफ्यत्‌ बच रथन्तरमभिव्याहरत्‌ ॥ 
जे. ब्रा. ११२२८ 
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ग्रन्तर्मुख्ी ग्रवस्था में मत में स्थित होता है भ्रथवा 
किसी एक विषय का चित्तत करता है तो उस विषय 
के पक्ष विपक्ष में अनेक प्रकार के संकल्प विकल्प 
उठते हे भ्रोर विचारों का एक विशाल रूप पंदा हो 
जाता है। व्यक्ति जितना भी ज्ञानी श्रौर प्रतिभा- 
सम्पन्न होगा, उतना हो ग्रधिक विचार जगत्‌ 
व्यापक होगा। पारोवर्यवित्‌ वेत्ताश्रों में तो यह 
मानसिक जगत्‌ सौसातीत श्रौर व्यापक रूप धारण 
कर लेता है। भगवान्‌१ में भी जब सृष्टि-निर्माण 
की कामना हुई तो मनस्तत्व के रेतस्‌ श्रौर बोजरूप 
में यह उत्पन्न हुई ४ कालाल्तर में यह सृष्टि की 
ग्रनन्तविधता में परिणत हो व्यापक हो गई । 
यह भगवान्‌ क्री सानस सृष्टि है। इस प्रकार मनो- 
गत भाव ग्रोर विचार जब महान्‌ रूप को धारण 
कर लेते है तब वेद के शब्दों मे मत को बहत्‌ कहा 
जाता है। सत को बृहत्‌ कह दो या मनोगत भावों 
को बहत्‌ कह दो बात एक ही है। शास्त्रों में दोनों के 

१. कामस्तदग्रे समभवद्‌ भनसो रेतः प्रथम 
यदासीत्‌ । 


बृह्त्‌ १६६ 


लिये बृहत्‌ कहा गया है । 
वास्तव में बहत,सामात्य जनोंके मतों का वाचक 
नहीं है । यह देव्य मिथुन मे एक है। वेद के शब्दों में 
बहुत एक महान्‌ श्रक्षय भंडार है जिससे कि प्रत्येक 
प्राणी के अपने-अपने सन बने हैं ॥ झआाथवंणी१ 
ऋचा में जहां मनुष्य के प्राण तथा चक्षु आदि 
इंद्रियों के आदि स्रोतों का परिगणन किया है वहां 
मत का आदि स्रोत बहत्‌ को बताया गया है । 
इसलिये बृहत्‌ साधारण मन नहीं है । धात्वर्थ के 
ग्राधार पर यह प्रवुद्ध मन (वृहि बद्धों) है। बृहत्‌ 
मन की सीमा विशाल व व्यापक है । जेमिनीय 
ब्राह्मण के श्राधार पर यह देव्य मन है। कोई भो 
बात मन में ग्राते ही प्रंकुरित श्रौर पृष्पित व 
पल्‍लवित होनी शुरू हों जाती है और शनेः शर्नेः 
प्रबुद्ध होकर महान्‌ रूप को धारण कर लेती है । 
१, बहता सन उपहये मातरिइदना प्राणा- 
पानौ । सूर्याच्चक्षुरन्तरिक्षाच्छोत्र पृथिव्या: शरी- 
रम्‌ । सरस्वत्या वाचमुपह्मयामहे मनोयुज़ा ॥ 
ग्रथवं, ५५१० ८ 
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ग्रतः मन का बुहत्‌ नाम साथंक है | बहुत्‌ मन के 
दो गुण हे एक वह श्रादि रूप है श्र्थात्‌ मानव चेतना 
का भ्रादि और प्रारम्भ है, भावों और विचारों की 
शुरूआत है । दूसरा ऊर्ध्व की श्रोर गति करना है। 
प्रतः ता .ब्रा. ६६।११ में कहा है 'श्रादि ब हतः 
अर्ध्वमिव हि बहत' इससे यह स्पष्ट है कि सामान्य 
जन के मन का यहां ग्रहण नहीं करना है क्योकि 
सामान्य सन की गति ऊध्वे को न होकर नीचे की 
श्रोर होती है । 
मन से वाक्‌ की श्रोर 
ताण्ड्य महाब्राह्मण में कहा है कि-- 
से आदोधीत गर्भों वे मेष्यमन्तहितस्तं 
वाचा प्रजनया इति ॥ ता.कब्रा, ७४६२ 
मन रूप प्रजापति ने यह सोचा कि यह गर्भ 
मेरे प्रन्तर निहित है। इसे मे वाणी द्वारा प्रजनन 
करूं अर्थात्‌ जो दिचार मन में निहित हे उन्हें वाणी 
द्वारा प्रकट करूं । 
स वा्च व्यसृूज़त सा वाग रथन्तरमन्वपद्यत ।। 
ता. ब्रा, ७।६।३ 


मन से वाक्‌ की ओर १७१ 


उसने वाणी का सर्जन किया श्रौर वह वाणी 
रथन्तर का रूप धारण कर गई। 

ग्रब विचारणीय यह है कि रथन्तर क्या है ? 
प्रतः रथन्तर पर भी हम विस्तार से विचार करते 
है । 

रथन्तर 

बेदिक साहित्य में रथन्तर -शब्द भो एक 
पारिभाषिक शब्द के तौर पर प्रयुक्त हुम्ना है । 
बहत्‌ की तरह यह भी एक प्रकार का सामगान है। 
रथन्तर के स्वरूप को ब्राह्मणादि ग्रन्थों में विशद 
रूप में समझाने का प्रयत्न किया है । जैमिनीय 
ब्राह्मण में श्राता है कि देवता१ रथन्तर के द्वारा 
स्तुति कर और रथन्तर पर समारूढ़ हो स्वर्गलोक में 

१. ते देवा रथस्तरेणव स्तुत्वा रथन्तरं 
समारहाय स्वर्ग लोकमगच्छन्‌ तेथ्बुवन्नतारिष्म वा 
इम्ान्‌ रधानिति । तदेव रथन्तरत्य रथन्तरत्वम्‌ । 
तरति द्विषन्त श्रात॒व्यं व एवं बेद ॥ 

जेब्रा ११३४५ 
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चले गये । वे बोले कि श्रब इन रथों को उतार 
देवें: रथों को उतार देना हो रथन्तर का 
रथन्तरपना है। जो इस तत्व को जानता है वह शत्रु 
को तर जाता है ।' 

इस प्रकार जैमिनीय ब्राह्मण के श्राधार पर 
रथन्तर को व्युत्पत्ति और उसका रहस्य रथ के 
उतार देने में है । ग्रन्य ब्राह्मणादि ग्रन्थों से भो 
रथन्तर का यही भाव प्रतीत होता है। ग्रव विचार- 
णीय यह है कि रथ क्या है ? श्रोर उसके उतारने 
का क्या भाव है ? 


रथ 


इस सम्बन्ध में जेसिनीय ब्राह्मण में कहा 
गया है कि हमारे१ में जो श्रशनया है वही रथ है। 
इस अ्शनया रूपी रथ को उतारने बाला रथन्तर 
है। 

१. भ्रशनया ह वे रथा अ्रश्नमु वे रथन्तरम्‌। 
प्रश्न नाशनयां ध्तन्ति । तां तामशनयामन्न न हला 
स्वर्ग लोकमारोहन्‌ ॥ जै. ब्रा. १५१३६ 


रथ श्छ३ 


अशनया भूख को कहते है । यह भूख हो रथ 
है। यह भूख सभी इंद्रियो को हो सकतो है क्योंकि 
मनुष्य सब इन्द्रियों से तत्तदनुकल ग्रन्न खाता है । 
इसलिये कोई भो मानसिक झ्रौर ऐन्द्रियिक भूख अश- 
नया कहो जा सकती है। श्राधुनिक मनोविज्ञान 
की भाषा में इस अशनया को (विश, विल, डिजायर, 
एपिटायट ) इत्यादि नामों से सम्बोधित किया जा 
सकता है। ये सब नाम इस प्रशनया पद में समाविष्ट 
हो जाते ह। ब्राह्मण ग्रत्थ में इस श्रशनया को रथ 
इसलिये कहा है कि यह अ्रशनया मनुष्य को इधर से 
उधर भगाये फिरतो है। रथ का काम भी यहो है। 
इसलिये श्रालंकारिक भाषा मे इस ग्रशनया को रथ 
कह दिया गया है। इस अ्शनया को श्रपने अपर से 
उतार देने और शान्त करने के लिये जो भो साधन 
हो सकते हे वे सब रथन्तर को कोटि में श्रा जायेगे। 
इस दृष्टि से सब प्रकार को मानसिक कामनायें, 
वासनाये भ्रादि वेद की भाषा से रथ है। इन्हें प्रपते 
ऊपर से उतारने का एक साधन वाणों भो है । 
प्रश्न यह है कि क्या सामगान में ऐसी शक्ति है कि 
जिससे सर्व प्रकार को अशनया शान्त हो जाये ? 
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ध्षदिक साधनो पर श्रद्धा रखते वाले व्यक्तियों को 
परीक्षा करके यह सिद्ध करना चाहिये। 

जैमितीय ब्राह्मण मे रथन्तर को सान्‍्त बताया 
है और बृहत्‌ को अ्रनन्त अर्थात्‌ ह्शनया रूपी 
रथों के उतारने के साधन संसार में सकते है । 
पर बूहत्‌ रूपी भ्रक्षय भंडार ग्रनन्‍्त है । मन के अन्दर 
जो भी विचार और इच्छाये है उन्हें उतारने वाले 
साधन रथन्तर कहलाते हे ! वे कई प्रकार के हो 
सकते है । यह आवश्यक नही सभी रथन्तर नामक 
साधन सबके ग्रनुकूल हों । यह सब व्यक्ति व्यक्ति 
पर निर्भर करता है । भ्रव प्रश्न यह है कि इस अ्रश- 
नया रूपी रथ को उतारने ओर श्रर्थात्‌ भूख के 
शान्त करने का साधन क्या है ? इस सम्बन्ध में 
जमिनीय ब्राह्मण के उद्धरण में हम ऊपर प्रदर्शित 
कर चुके हे कि प्रशनया को शास्त करने वाला 
प्रन्न है (अश्नेनाशनयां ध्नन्ति) परन्तु फिर यह प्रश्न 
पेदा होता है कि क्या कामना यूति (विशफुलफिल- 
मेंट) से कामनाये शान्त हो सकतो हैं । यह एक 
बड़ा विवादास्पद विषय है । प्राचीन और भ्र्वाचीन 
यगो के विद्वान इस समस्या को हल करने का सदा 


रथ १७५ 


प्रयत्न करते रहे है । 

योरोपियन विद्वान्‌ मनोविज्ञान के श्राधार पर 
मन के स्वस्थ रहने के लिये कामनाग्नों की पूति 
होना आ्रावश्यक मानते है । क्योंकि कामनाग्रों के 
दबाने (रिप्रेशत, सप्रेशन) से थे गफाग्रो में पड़ी 
हुई नाना विकारों और बिमारियों को जननी 
बनती है । इसलिये कामनाये दबकर विकृति श्रौर 
बिसारी पैदा न कर सके इसका सर्वोत्कृष्ट उपाय 
उनकी दृष्टि में कामनाओो को पूर्ति है। जो इच्छाये 
मनुष्य की जागृत अ्रवस्था में पूरी नहीं होतीं या 
किसी कारभ नही हो सकतों वह स्वप्न में पूरी होती 
हैं। इस लिये स्वप्न भो मनुष्य के स्वास्थ्य को बताये 
रखने के छिये प्रावश्यक है । ये विचारधारायें 
मनोविश्लेषणकर्ता विद्वान्‌ फ्रायड तथा भअ्रन्य विद्वानों 
को हैं । कामनाओं को पूति (विशफुलफिलमेट) 
कहां तक ठीक है और कहां तक नहीं इत्यादि 
समस्याश्रो पर विस्तृत विचार तो यहां हो नहीं 
सकता । पर संक्षेप में यह कहना पर्याप्त हे कि 
मनुध्य का ग्रस्तःशरोर उस हौज के समान है जिसमे 
पानी भरने के रास्ते तो ग्रनेक हे पर निकलते 5, 
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कम हे । ऐसे हौज में पानी सदा भरा रहेगा वह 
कभी खालो न होगा । इसी प्रकार मनुष्य का शरीर 
है। इसमें काम, ऋध ग्रादि का वेग निरन्तर उठता 
है पर इनकी पूरति के साधन अत्यल्प है । इस जबस्था 
में जागृत और स्वप्नावस्था में कामना पूरति के 
साधन पत्यल्प होने से थे मनुष्य के नोरोग होने 
का पूर्ण साधन नहीं है । 

इसके विपरीत भारतीय विचार परम्परा में 
यही भाव सदा प्रमुख रहा है कि न जातु कामः 
कामानामुपभोगेन शाम्यति' काम के उपभोग से 
काम का कन्ी भो शमन नहों होता । ह॒विषा 
कृष्णवर्त्मेंव भूय एवार्भिवर्धते' श्रग्नि में घृत की 
प्राहुति के समान वह काम्रोपभोग बढ़ता हो है । 
तो फिर यह प्रश्न पेदा होता है कि अन्नेनाशनयां 
ध्तस्ति' इस ब्राह्मण वाक्य का क्या ग्र्थ होगा ? 
इसका एक भाव तो यह प्रतीत होता है कि जो 
कामनायें संचित होकर उग्र रूप धारण कर चुकी 
हैं, विकार व बिसारी को उत्पन्न करने वाली हे, 
उनके शमन के लिये यह एक उपाय ग्रवश्य है पर 
कामजनित विकारों से छुटकारे का वह ग्रन्तिम श्रोर 


स्थ १७७ 


एकान्त उपाय नहीं है । हां, मानसिक चिकित्सा 
में एक प्रारंभिक उपाय है। ग्रौर यह भी सब के लिये 
उपयुवत नही है । इस वाक्य का दूसरा भाव यह भी 
हो सकता है कि जिस इंद्विय को जो अन्न ग्रत्यधिक 
मात्रा में दिया जायेगा तो कालाम्तर में वह अ्रन्न 
उस इंद्रिय में ग्रानन्द पैदा करने वाला नहीं रहेगा । 
जब मात्रा से भ्रधिक मीठा (मिष्ठान्न) खाया 
जायेगा श्रौर निरन्तर खाया जायेगा तो मीठे से मन 
उकता जायेगा श्रौर मोठा खाने की श्रशनया जाती 
रहेंगी । इसी को शतपथ ब्राह्मण में और रूप में 
दर्शाया है। और वह यह कि रथन्तर “रसन्तमं १ 
है । श्रतिशय रस्त का होना रथन्तर है। वहां कुछ 
इस रूप में वशित हुआ कि यह पृथिवो सब रसों का 
झ्रागार होने के कारण 'रसन्तम नाम वालो है । 
यह रसन्तमं हो रथन्तर हो गया है । 
१-इयमु वा एपं लोकानां रसतमोःस्यां होमे 
सर्वे रसा:। रसन्तमं ह वे तद रथन्तरमित्याचक्षते 
परोक्ष परोक्षकामा: हि देवा: ।॥। 
श.प ६॥१।३३६ 
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कहने का भाव यह है कि यह भ्रन्न रथन्तर है 
ग्र्थात्‌ अझरशनया रूपी रथ को उतार फेकता है । 
ताण्डथ महा ब्राह्मण में रथन्तर की एक और 
ब्युत्पत्ति की है वह इस प्रकार है-- 
रथम्मर्या क्षेप्णातारीदिति तद रथन्तरस्य 
रथन्तरत्वम ॥। ता.ब्रा. ६७४ 
है मनुष्यो ! रथ को ग्रपने ऊपर से उतार 
फेको । 
कामना, चिन्ता, शोक आ्रादि ये सब रथ हे । 
इन्हें ऐसा समझे कि ये हमारे झ्रंग नहों है । ये बाहुर 
से हम पर ग्राक्रमण करते ह । इन्हें वाणी श्रादि 
साधनों से परे फेंकने का प्रयत्न करते रहो । परे 
फेकने के भाव से सदा भावित रहो । यह भी श्रशनय्ग 
ग्रादि को परे फेंकने का उपाय है और सर्वोत्तम 
उपाय है । अ्रतः रथन्तर की साधना के लिये 
निष्कास, भ्रकाम, आत्मकाम आ्रादि अ्रवस्था लाने 
का प्रयत्न करते रहना चाहिये। 


प्राण और वाक्‌ 
जिस प्रकार मत और वाक्‌ में पोर्वापय सम्बन्ध 


प्राण और पअ्रपान' श्छह्‌ 


है, उसो प्रकार प्राण और वाक में भो है। प्राण 
बूहृत्‌ रूप है श्रोर वाक्‌ रथन्तर । वाक से पूर्व प्राण- 
बाय का होना नितान्‍त आवश्यक है । बेखरी बाक्‌ 
में ग्रन्तःस्थित मातरिश्वा प्राण-वायु ही मुखस्थ 
ध्वनि-यन्त्रों से टकराकर स्वर का कारण बनती 
है । इस प्रकार प्राण श्रोर वाक्‌ का परस्पर सम्बन्ध 
है । सृक्ष्म वाक्‌ के उदबोधन व प्रकटोकरण में भो 
ग्रह स्वक्षियाओं का आदिमूल शरीराभ्यन्तरचारो 
प्राणवायु हो है । ऐ ब्रा. में श्राता है कि बाग वे 
रथत्तरस्य रूप प्राणो बहतः उभाभ्यामु खलु संहिता 
सधीयते वाचा च प्राण च अर्थात्‌ वाक्‌ रथन्तर का 
रूप है भर प्राण बहत्‌ का। इन दोनों प्राण ग्रौर वाक्‌ 
में परस्पर संधि है । इन दोनों को इस संधि में 
में पूर्वापर भाष स्पष्ट हो है । 


प्राण और ग्रपान का बृहत्‌ और रथच्तर रूप 


प्राणि शरीर में प्राण का प्रमुख स्थान शिर 
ग्रादि शरीर का ऊध्वे भाग है। और ग्रपान का स्थात 
उदर गुदा व मूत्राशय आदि अधोभाग है । यहां यह 
स्मरणीय है कि शरोर की सब बायुप्रों को प्राण 
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औ्रौर अपान इन दो भागों में विभकक्‍त किया है । 
प्राण का बंहत्‌ रूप उस समय होता है जब कि 
प्राण ब॒द्धितत होता है। शरीर का मस्तिष्क और 
तद्गत सुक्ष्म शक्षितियां प्रवद्ध होती है । श्र श्रपान 
का रथन्तर रूप उस समय होता है जब कि यह शरीर 
के उदर झादि झंगों से रथो को उत्तार फेकता है । 
श्रपान द्वारा रथो को उतारने के दो क्षेत्र हे । एक तो 
मल झ्ादि विजातीय तत्वों को शरीर से बाहिर 
करना और दूसरे भोग सम्बन्धी कामनाझरों को 
त्याग देना, परे फेक देना । एक का स्थूल शरीर से 
सम्बन्ध है और दूसरे का मानसिक जगत्‌ से । 
षड़्‌ रसों से युक्त नानाप्रकार के व्यंजनों के ग्रास्वादन 
की लालसाये तथा भोग-सम्बन्धी उत्कट इच्छाये 
मनुष्य को भगाये फिरतो हु, ये रथ है । मनृष्य रात- 
दित इन्हीं को चिन्ताओों में भागा-भागा फिरता है। 
परन्तु साधना के द्वारा जब अ्रपान में वह शक्ति 
उद्ब॒ुद्ध हो जातो है कि मनुष्य इन इंच्छाग्रों श्रोर 

लालसाम्रो को बाहिर धकलता है | विषय भोग में 
वह आ्रानन्द नहीं आता तब यह अपान रथन्तर 
कहलाता है । प्रर्थात्‌ इस अपान में अशनया रूपी 


प्राण और अपान श्ष्‌ 


रथ को अपने ऊपर से उतार फेका है। प्राण श्रौर 
प्रपान के इन दोतों गुणों को ताण्डय महा ब्राह्मण 
में इस प्रकार प्रदशित किया है; - 


तयोः समान निधनमासीत्‌ तस्मिश्नातिष्ठेतां 
त॑ आजिमतां तयोहँसिति बृहत्‌ प्राणमुदजमयत्‌ 
असिति रथन्तरमपानमभि समरवेष्टत ॥ 

ता. ब्रा, 3/६।१९ 


अर्थात्‌ प्राण और गपान को प्रतिष्ठा श्रौर 
स्थिति-स्थान निधन- (प्रतिष्ठा वे निधनम को० 
ब्रा, २७।६;२९।३) एक ही था । इस स्थान पर 
किसका अधिकार हो इस सम्बन्ध में उनमें होड़ 
चलो । बहत्‌ भें 'हुस' नामक प्राण को जीत लिया 
और रथत्तर ने अस्‌ नामक ग्रपान को ले लिया। 

इसका संक्षिप्त भाव यह है कि पिण्ड श्रर्थात्‌ 
शरीर में प्राण श्रोर अ्रपान इन दोनों का स्थान है 
इस शरीर पर एकाधिपत्य के लिये इन 
दोनों में संघर्ष हुआ । बहत्‌ ने हस' क्रिया द्वारा 
प्राण के क्षेत्र को जीत लिया । हस' का तात्पय॑ 
हसनम्‌ विकास ग्रादि से है। भ्र्थात्‌ ब्रह्माण्ड श्रौर 
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पिण्ड में जहां-जहां भी हंसना, खिलना, विकास 
और प्रफुल्लता श्रादि दृष्टिगोचर होती है, वहां 
यह समझना चहिये कि यह बृहत्‌ रूप प्राण का काम 
है । दूसरी ओर रथन्तर ने श्र द्वारा श्रपान को 
घेर लिया । अस' धातु प्रक्षेपण अर्थ में श्राती है । 
यह एृण प्रपान का है। अ्रपान का सामान्य गुण 
मल ग्रादि को परे फेंकना और बाहिर निकलना तो 
है ही । परन्तु रथन्तर के क्षेत्र मे श्राने पर अशनया 
रूपी रथ को परे फेकने में इसको वास्तविक चरि- 
तार्थता है। मस्तिष्क शक्तियां विकसित होती जाये 
और भोग प्रधान अ्रवयवों की सब कामनाये धान्‍्त 
होती जाये तो इस अ्रवस्था में प्राण श्र हपान 
बुह॒त्‌ श्रौर रथन्तर कहलाते है । मनुष्य दिव्य बने 
जाता है । 

हमे यहां यह स्मरण रखना चाहिये कि वहत्‌ 
और रथन्तर की कार्यप्रणाली एक सी है। बृहत्‌ 
बाहिर की श्रोर गति करता है और समग्र ब्रह्माण्ड 
प्रौर समग्र पिण्ड में व्याप्त होता है। प्राण की प्रति- 
ष्ठा, स्थिति-स्थान व ग्रादि-ल्लोत भी बाह्य वायु- 
मंडल है । जब यह विकसित होता है तब अपने 


प्राण और अपान ' १८३ 


आदि स्रोत से शक्ति लेने के लिये बाहिर की श्रोर 
प्रयाण करता है । दूसरी श्लोर रथन्तर का क्षेत्र 
ग्रपान है। और अपान अन्तनिधन है। 
अर्थात इसको शरीर के अधोभाग में 
प्रतिष्ठा है । परन्तु प्रक्षेपण गुण के कारण यह भो 
ग्रशनया रूपी रथ को बाहिर की झ्ोर फेंकता है । 
हस प्रकार दोतों की भक्ति गौर क्रिया बाहिर की 
और को है । यहो भाव ब्राह्मण ग्रन्थ में इन शब्दों में 
प्रकट किया है । 
प्रत्ववित्याहुरुभे बृह॒द्रथन्तरे बहिणिधने 
कस्मात्‌ बहत्‌ बहिनिधनानि भजतेंर्ताण 
धनानि रथन्तरमिति । प्राणो बहत्‌ तस्माद्‌ 
बहिणिधंनानि भजते बरहिहि प्राणोष्षानो 
रथन्तरं तस्मादर्न्तणधनानि भजतेहन्त 
झपान: ।॥। 
ता.ब्रा. ७४६१३, १४। 
जो यह कहते हे कि बहत्‌ और रथन्तर दोनों 
बहिनिधन है तो फिर बहत्‌ बहिनिधन को क्यों 
भजता है ग्रौर रथन्तर श्रन्तनिधन को ? इसके 
उत्तर में कहा कि प्राण बहत्‌ है वह बहिनिधन है 
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परयोकि प्राण का स्थान बाहिर है। भ्रपान रथन्तर 
है यह भ्रन्तनिधन है क्योकि ग्रपान का स्थान अन्दर 
शरौर में है। ब्रतः सब ग्रानन्द भ्रपान में है। हमें 
यह प्रयत्म करना चाहिये कि इसे बाहिर तो फेंके 
पर विषयों में आनन्द न लेबे । 


प्राणापान को बृहत्‌ रथन्तर बनाकर चिर- 
रोगी को स्वस्थ करना 


शास्त्रो में प्राण और अ्रपान को बहत्‌ रथन्तर 
बनाकर चिर रोगी को स्वस्थ बनाने का विधान 
किया है जैसा कहा है-- 

प्राणापानोब बहद्‌ रथन्तरे ज्योगामयाविन 

उभे क्ुर्यादपक्रान्तों वा एतस्य प्राणापानों 

प्रस्थ ज्योगामयति प्राणापानावेवास्मिन्‌ 

दर्धाति ॥। 

ता. ब्रा, ७।६॥१२ 

जो चिरकाल से बीमार चला ग्रा रहा हो 
उसके प्राण भर अपान को बहुद श्र रथन्तर का 
रुप देवे । क्योंकि चिररोगी के प्राण श्रोर प्रपात 
एक प्रकार से विनष्ट हो गये होते हे । इस प्रकार 


शुलोक और पृथ्वीलोक श्ब५्‌ 


वबिररोगी के प्राण और श्रपान में बृहत्‌ भ्रौर रथन्तर 
की शक्ति समाविष्ट करने से उसके प्राण श्रोर 
ग्रषान फिर सुचारू रूप से कार्य करने लगते है । 


ुलोक और पृथ्वीलोक 


बुलोक और पृथिवीलोक भी बहत्‌ श्रोर रथ- 
न्तर कहलाते है । 
बहच्छन्द इत्यसौ वे लोको बृहच्छरदो 
रथन्तरं छर्द इत्ययं वे लोको रथन्तर छन्द: । 
श.प, 5४१२५ 
ग्रसौ बे लोको बृहद्य रथन्तरम्‌ ॥ 
ता ब्रा. ७४६१७ 
इसी प्रकार और भी कई स्थानों पर बहत्‌ 
प्रौर रथन्तर को इन दोनों लोकों का वाचक बताया 
है । भ्रब प्रश्न यह है कि इन्हें बृहत्‌ और रथन्तर 
क्यों कहते हे? इस सम्बन्ध में संक्षेप में हम यह कह 
सकते हे कि बृहत्‌ श्रोर रथन्तर थे दोनों शावा- 
पृथिवी को अ्रवस्था-विशेष के द्योतक हे। झ्यावा 
पृथिवोी का परस्पर जो सम्बन्ध है वह इस प्रकार 
का है कि पृथ्वी छुलोक से भ्रन्न ग्रहण करती है । 
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पृथ्वी मे जब अशनया पंदा होतो है तब चुलोक 
उसे भ्रन्न प्रदान करता है। यह श्रशनया ही रथ है । 
पलंकारिक भाषा में कहना चाहें तो यह कह सकते 
है कि इस ग्रशनया की शांति के लिये यह पथ्वी 
ग्रन्न की प्रभिलाषा में सु के चारों ओर निरन्तर 
चक्कर लगा रही है। श्रौर जब पृथ्वो को द्युलोक से 
अन्न मिल जाता है तब उसको वह ग्रशनया शान्त 
ब समाप्त हो जाती है। इस तिये भ्रन्न रथन्तर है ! 
पृथ्वी को यह अन्न द्युलोक से वर्षा रूप मे मिलता है 
जो कि श्रोषधि ग्रोर वनस्पति रूप में परिणत हो 
जाता है। चुलोक में यह सु अ्रन्न का अनन्त झपरि- 
मेय भ्रक्षय भंडार है । यह सूर्य पृथ्वी से जो रस 
खींचता है तो उसे हजारों गुणा बढ़ाकर बरसाता 
है। (सहस्रगुणमुत्लष्ट्मादते हि रस रविः) इस 
लिये बुलोक बहत्‌ है ग्रौर पृथ्वी रथन्तर है । 
ऊर्ध्वा वे रथन्तरस्य देवहुतिरवाची बृहतः ॥ 
जे. ब्रा. ११२६६ 
पृथ्वी की देवहृति ऊध्वे को छूलोक की ओर 
है, इक उत्तर में चुलोक की देवहृति अर्वबाह 
अर्थात्‌ नीचे की श्रोर है । पृथ्वी की अशतया की 


बहत्‌ और रथन्तर' * श्द्छ 


व्याख्या हम इस प्रकार भी कर सकते हें कि जिस 
प्रकार को श्रशनया होती है श्रौर जिस समय होती 
है उस समय यह ग्रन्न त बोने पर वह ग्रन्न फिर नहीं 
पैदा होता हैं। जिस समय श्रशनया पेदा हो उसी 
समय प्रश्न मिलना चाहिये । नहीं तो वह भूख मर 
जाती है। इसलिये पृथ्वो में जिस समय जिस प्रकार 
की प्रशनया पंदा होतो है वेसी हो प्राणशक्षित 
झुलोक से पृथ्वी की ओर आ्राती है । उस समय 
तदनुकल भ्रश्न बोने से हो सफलता मिलती है । 
जिस समग्र अन्न पेदा हो जाता है तो तत्सम्बन्धी 
ग्रशनया शांत हो जाती है। इस प्रकार द्यावापृथिवी 
के बृहत्‌ और रथन्तर रूप को हमें समझना चाहिये। 
इसी प्रकार पृथ्वी के भ्रधिपति श्रग्नि को रथन्तर 
माना है और ग्रादित्य को बहत्‌ । 


बृहत्‌ और रथन्तर से अन्य सामों की उत्पत्ति 


जब मनुष्य के मत श्रौर वाणी बृहत्‌ भर 
रथत्तर का रूप धारण कर लेते हे तब इन में किस 
प्रकार विकास को प्रक्रिया प्रारम्भ हो जाती है यह 
मनोवैज्ञानिक तथ्य सामों को उत्पत्ति द्वारा ब्राह्मण 
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प्रस्थों में ग्रलग और रोचक ढंग से प्रस्तुत किया है । 
ऐ,ब्रा. ४२८ में एक साम से दूसरे साम को 
उत्पत्ति का एक प्रकरण श्राता है उसका संक्षिप्त 
भाव यह है कि उत्पत्ति मिथुन में होतो है । इसमें 
एक पुरुष होता चाहिये और दृसतरी स्त्रो । बहत्‌ 
ग्रौर रथन्तर ये दो साम है । इनसे आगे ग्न्य सामों 
की उत्पत्ति होती है। ये दोनों सिथुन भाव को प्राप्त 
होते है । भ्रब प्रश्न यह है कि इनसे कौन पुरुष बने 
और कौन स्त्री ? इसका निर्णय ब्राह्मण ग्रन्थ में 
अअत्यप्तन्यत' पद से किया है भ्र्थात्‌ जो अपने को 
दूसरे से श्रधिक या अतिशय शक्ति वाला मानता है 
वह पुरुष हो जाता है और दूसरी स्त्री । अब यहां 
बहत्‌ पुरुष बनता है क्योकि वह प्रजापति को ज्येष्ठ 
सन्‍्तान है श्रौर रथन्तर स्त्री बनती है। मन में स्वे- 
प्रथम विचार पैदा होते हे वे ही वाणी द्वारा प्रकट 
होते हे । इस प्रकार मन वाक्‌ से पूर्वभावी है ग्रतः 
ज्येष्ठ है । श्रब हम ब्राह्मण ग्रन्थ का वह प्रकरण 
प्रस्तुत फरते है । 
बृहच्च वा इृदमग्रे रथन्तरं चास्तां वाक च वे 
तग्भःश्चास्तां बाग वे रथन्तरं मनो बहत्‌ 
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तद्‌ बहत्‌ पूर्व ससुजान रयम्तरमत्यमन्यत 

तद्‌ रथस्तरं गर्भभधत्त तद्‌ वेरूपम्स्‌ जत ।। 

सबसे पूर्व बहत्‌ और रथन्तर ये दो थे । 
बहत्‌ मन है और रथ्तर वाक है। बृहत्‌ अर्थात्‌ 
मन की उत्पत्ति बाक से पहले होती है ग्रतः बहुत ने 
ग्रपने आप को रथन्तर (बाक) से अतिशय शक्ति 
वाला माना । इस आश्राधार पर बहुत पुरुष बना 
ग्रौर रथन्तर स्त्री । रथस्तर ते गर्भधारण कर 
बेरूप नामक पुत्र को उत्पन्न किया । 

इस उपर्युक्त कथन का क्या भाव है इसे स्पष्ट 
तौर पर समझ लेने पर ग्रन्य सामो का स्वरूप और 
उनकी उत्पत्ति को समझना सरल होगा । यहां 
यह ध्यात में रखना चाहिये कि बृहत्‌ श्रोर रथन्तर 
अर्थात्‌ मन और वाक्‌ के मिथुन से बेरूप की उत्पत्ति 
होती है । और वह उत्पत्ति वाणी में होतो है । 
वेरूप विविध रूपो को कहते हे ग्रतः इससे यह 
परिणाम तिकला कि ये विविध रूप वाक्‌ के विभिन्न 
रूप हे । वाक में वेरूप से अक्षरों का वेविध्य, शब्दों 
का वेविध्य श्रौर ज्ञान का वेविध्य इन सभो का 
ग्रहण किया जा सकता है । प्रारम्भ में वाक्‌ ध्वनि तो 
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एक रूप वाली होतो है जब इसके साथ मन (इन्द्र ) 
का सिथुन भाव होता है तो श्र, क, ख, ग, इत्यादि 
विविध वर्णो की उत्पत्ति होती है। इस प्रकार सत 
और वाक्‌ के संयोग से वाक्‌ में यह वेरूपता झा 
जाती है । यह वरूप बाक रथन्तर का ही स्वरूप 
है। वाक्‌ के सम्बन्ध में हमने वदिक बाक्‌ पर विस्तार 
से विचार किया है । अरब यदि हम मनन्‍्त्रों को बहुत्‌ 
श्रौर रथल्तर को कोटि में रखना चाह तो इनकी 
पहचान हाह्मण ग्रन्थों में इस प्रकार बतायी है । 
उदाहरण के रूप में हम एक मंत्र को दिखाते है । 
मित्र हुवे पूतदक्षमिति राथन्तरं मेत्रावरुणम्‌ ॥। 
ता. ब्रा. १२।२॥३ 
ग्र्थात्‌ यह मित्र वरुण देवता वाला मंत्र 
रथन्तर मन्त्र है क्योंकि हुवे इति वे राथन्तरं रूपम्‌ 
ता. ब्रा. १२२४ ग्रर्थात्‌ हुवे ग्राह्मात करता 
रथन्तर का रूप है। ग्राह्नान वाणो से होता है श्रोर 
वाणी रथन्तर का रूप है। इस लिये यह सत्र रथन्तर 
की कोटि में आयेगा । रथन्तर और वेरूप में कोई 
विशेष भेद नहीं है। यह बात ब्राह्मण में स्वोकार को 


गई है। 
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रथत्सरमेतत्‌ परोक्ष यद्‌ बेरूप राधन्तरमेव 

तद रुप॑ निद्मोतर्याति। ता. ब्रा.११२॥४ 

अर्थात्‌ यह बेरूप परोक्ष रूप में रथन्तर हो है। 
क्योंकि यह रथन्तर के रूप को हो ऋधिक स्पष्ट 
करता है । रथन्तर के हो विविध रूप बहप है यह 
इससे स्पष्ट हैं । 

सब मनोभावो को वाणी द्वारा प्रकट किया 
जाता है । ग्रतः इस दृष्टि से वाणी का वेविध्य ग्र्थात्‌ 
वेरूप रथन्तर का हो प्रकाशित रूप है । 
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ते हे भूत्वा रथन्तरं च वेरूपं च बहदत्यमन्येतां 
तद्‌ बूहद्‌ गर्भभधत्त तद्‌ वराजमसृजत । 
श्र्थात्‌ रथन्तर श्रौर वरूप इन दोनों ने मिलकर 
श्रपने आपको बहत्‌ से ग्रधिक समझा । इस कारण 
ये पुरुष हो गये और बृहत्‌ सत्र । बहत्‌ ने गर्भ धारण 
किया और वराज नामक पुत्र को उत्पन्न किया । 
भ्रब विचारणीय यह है कि वेराज क्‍या है ? 
बराज बृहत्‌ से उत्पन्न हुआ है ग्रत: यह कोई मातसिक 
रूप है ऐसा समझना चाहिये । बराज को स्पष्ट 
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करते हुये श्रागे कहा-- 

बृह॒देतत्‌ परोल्षे यह्वे राज बाहृतमेव तद्‌ रूप॑ 

निर्दोतयति । ता. ब्रा, १२।६।४ 

यह बेराज परोक्ष रूप में बहत्‌ हो है। क्योकि 
ब॒हत्‌ सम्बन्धी सनोभावों को यह और विकसित 
करता है । 

औ्रागे कहा कि-- 

बेराजा विष्टम्भा: समोचोविराजो दधात्य- 

न्नाद्याय । 

ता ब्रा, १२१०११० 

ग्र्थात्‌ बिराज मे सम्मक मिलन (समोचीः) 
गौर विशेष थामने की शक्ति होती है । भ्रन्न श्रादि 
की प्राप्ति के लिये विराज को धारण किया जाता 
है । यहां ग्रश्न मानसिक ग्रन्न है । मन में जो विषय 
सोचा हुआ है और विशेष रूप से थमा हुआ है वह 
मानसिक ग्रन्न है। विधय का चिल्तत करना उसकी 
सुक्ष्म से सुक्ष्म बारीकियों को समझना और मन में 
उनको थामे रखना किसी बिरले व्यक्तिका काम है। 
मन को यह शक्ति बेराज कहलाती है । मन के 
बराज रूप का दूसरा गुण अनुतोद का होता है । 
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झनुतोद बारबार प्रेरणा देने को कहते हैं। मन वाणी 
को, विचारों को प्रकट करने के लिये प्रुनः पुनः 
प्रेरित करता रहता है। मन की वाणी को यह प्रेरणा 
प्रनुतोद है । विषय पूर्वापर (समीचो:) सम्पक्‌ 
प्रकार से मिला हुआ्रा तथा मन में सम्यक्‌ प्रकार से 
थमा हुआ (विष्टम्भा:) होना चाहिये जिससे कि 
विषय वाणी द्वारा बाहर ग्राता जायें । इसलिये 
कहा है-- 

ग्रनुतोदो वराजस्यानुतुन्न हि वेराजम्‌ ॥ 

ता. ब्रा. ६९॥१३ 

वेराज का स्वरुप अ्रनुतोद है। ग्रनुतोद प्रभ्यास 
या बार-बार की प्रेरणा को कहते है। 

झनुतुन्न॑ गायति रेतोधेयायानुतुप्नाद्धि रेतो 

धीयते ॥ ता .ब्रा, १९१०॥११ 

प्रजनन के लिये रेतस के धारण को भ्रावश्यकता 
होती है। प्रोर यह रेतस्‌ अनुतुन्न प्रक्रिया से धारण 
किया जाता है। भ्राध्यात्मिक क्षेत्र की उत्पत्ति में भो 
यह ग्रनुतुन्न प्रक्रि) करनो पड़ती है । बार-बार 
भक्ति में गाना, जप करता, विषय का बार-बार 
चिन्तन अनुतोद ही है। इस प्रक्निया से जो मन में 
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रेतस्‌ धारण होता है उससे गम्भोर विचारों भ्रौर 
दिव्यज्ञान की उत्पत्ति होतो है और व्रह विष्टभ 
झ्ौर समीची गुणों वाली होती है । 

इस प्रकार मत में रेतस के धारण के लिये 
प्रेरणा प्रजनन, तथा दिव्य विचार श्रौर दिव्यज्ञान 
का समोची और विष्टभ होना यह सब वराज का 
स्वरूप है। समग्र प्रेरणायें सविता की गआाज्ञा के ग्रधोन 
होती है । इस लिये वेराज का सम्बन्ध सविता देव 
से भी बताया गया है । 
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श्रागे ऐतरेय ब्राह्मण में शाववर साम की 
उत्पत्ति को बताया गया है। वहां आता है कि-- 
ते हे भूत्वा बहच्च वेराज॑ च रथन्तरं च॒ वेरूपं 
चात्यमन्येतां तद्‌ रथन्तरं गर्भभधत्त तच्छाकवर- 
मसुजतेति ॥। ऐ,ब्रा,१९।५॥४।२८ 
अर्थात्‌ बहुत्‌ और वेराज इन दोनों ने भ्रपने 
प्रापफो रथन्तर और वरूप से अ्रधिक भाना । 
इससे रथन्तर ने गर्भ धारण किया और शावबर 
साम को उत्पत्ति हुई । 
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ग्रब विचारणीय यह है कि शाकक्‍वर साम क्या 
है ? शक्‍वरी छन्द से आाहाय॑ अर्थात्‌ ग्राह् और 
निष्पन्न होने के कारण शाकवर साम कहलाता है । 
ऐ. ब्रा. २२१२ के भाष्य में घड़गुरु शिष्य ने लिखा 
है-- 
शकंवनिप्‌ तु करणे डीष (वनों रच )शक्वरी । 
ऋचामासां शववरीत्वात्‌ तत्स्थ सास च शाक्‍वरम्‌ ॥। 
शक्‍्वरी छन्दों का नाम शक्‍वरो क्यों हुआ यह 
हम विशेष तौर पर श्राध्यात्मिक क्षेत्रों में प्रदशित 
करते हे। ता. ब्रा. १३।४॥१ में ग्राता है-- 
इन्द्र: प्रजापतिमुपाधावद्‌ बृत्न हनानीति तस्मा 
एतच्छन्दोभ्य 'इन्द्रियं वीय॑ निर्माय प्रायच्छदेतेन 
शबनुहीति तच्छक्वरीणां शक्‍्वरीत्वम्‌ । सीमा- 
नमभिनत्‌ तत्‌ सिमा मक्नू यामक रोत्‌ तन्‍्मक्लू या, 
महान्‌ घोष आसोत्‌ तत्‌ महानास्स्य: ।। 
इन्द्र प्रजापति के पास पहुंचा और कहा कि 
बृत्र को हनन करना चाहता हूं । प्रजापति ने इच्ध को 
छम्दों द्वारा इच्धिय सम्बन्धी वीर्य का निर्माण कर 
प्रदान किया और कहा कि 'एतत शबनुहि' इस शक्ति 
से अपना सामथ्य प्रदशित कर प्र्थात्‌ वृत् का हनन 
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कर । 'शकनुहि' जो कहा इससे इन छन्दों का नाम 
शक्वरी पड़ा । जब इन्द्र ने वृत्नासुर पर इच्द्रि 
सम्बन्धी दी से प्रहार किया तो इससे व॒त्नासुर के 
सीमन्‌' का भेदन हो गया । इससे इन छल्दों का 
सिमा नाम भी हो गया । सीमन्‌ के भेद के समय 
इन्होंने महान्‌ घोष किया तो उन छन्‍्दों का महानाम्नी 
ताम भी पड़ गया। 

यह उपर्युक्त प्रकरण कुछ परिवतंन से जेमिनोय 
ब्राह्मण में भी आता है। इस प्रकरण को हम शरीर 
में घटाने का प्रयत्न करते हे । इन्द्र इन्द्रियों का 
स्वामी है श्रोर प्रजापति ग्रात्मा और परमात्मा है । 
शरीर मे जीव के कर्मानुसार सर्व अ्रंगों का निर्माण 
हुआ करता है । प्रजनन के स्वामी परमात्मा की 
शक्ति सब साधन जुटाती है । गर्भ में श्रंगों ग्रोर 
उपाज्ों के निर्माण होने से पूर्व वे जिस त्वचा से 
घिरे होते हे वह बंदिक परिभाषा में वृत्न (प्रावरण ) 
है । इस बृत् को भेदत करके झ्रांख, नाक, कान 
ग्रादि भ्रंगों का निर्माण करता वृ॒त् का हनन करना 
है । श्रौर जिन रसों द्वारा तत्तद्‌ श्ंगों का निर्माण 
करना है वे छन्दों (अ्ंग-परिधि) से निर्मित वीर्य है। 
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इन वीय॑ रसों द्वारा प्रंगों को सीमा का भेदन करना 
सिमा नाम को चरितार्थ करना है। शरीर में श्रंगों 
फे घेरे (छन्द) ही शक्ति के पुज्ज ह॑ । शक्षित वाले 
हैं। इसलिये इन्हें शक्वरी कहा है। इस दृष्टि से 
जिन प्रंगों से शवित का प्रकटन होता है वे भी सब 
शववरी की कोटि में भरा जाते है । श्रत एव दो सींगों 
वाले पशु भी शक्वरी नाम से कहे जाने लगे (ता. 
ब्रा, १३४॥३ ) क्योंकि सींगों से शक्ति का प्रकटन 
होता है । 
शबवरी के सम्बन्ध में तेत्तिरीय ब्राह्मण का 
प्रकरण भी द्रष्टव्य है। वहां ग्राता है-- 
इस्रो वा एताभिसंहान्‌ आत्मानं निरमिमीत 
तस्मात्‌ महानाम्त्योईथो इसे बे लोका महा- 
सास्न्यः, इसे महान्तः, इसान्‌ वे लोकान्‌ प्रजापतिः 
सुष्टवेदं स्वमशक्‍्नोद यदिदं किच तच्छक्वर्थोष्म॑- 
वन्‌ तच्छक्वरीणां शक्‍्वरीत्वम्‌ । ता ऊर्ध्वाः 
सीम्नो3भ्यसुजत यदृर्ध्वा: सोम्मो3भ्यसृजत 
तत्सिमा ग्रभवंस्तत्‌ सिसानां सिमात्वम्‌ ।। 
ऐब्रा, ५७ 
इन्द्र ने इन ऋचाश्रों द्वारा श्रपने को महान्‌ 
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बनाग्रा । इसलिये वे महानाम्नी कहलाती है । 
ये लोक महानास्नी हे भ्रतः ये महान्‌ हे । प्रजापति ने 
इन लोकों का सर्जन कर इन सबको शक्तियुक्त 
बनाया, भ्रतः ये शक्वरी भो है। इन लोकों (अंगो) 
को सीमा का भेदन किया श्रतः ये सीमा भी है । 
यही सिम्ा का सिमात्व है। 

यहां यह बात ध्यान देने की है कि ऋचा जहां 
मंत्र का सूचक है वहां वस्तु के ढांचे (ऋगस्थिः 
साम प्राण: )को भी द्योतित करता है। इन ऋचाग्रों 
प्र्थात्‌ लोकों का निर्माण कर प्रजापति ने इनमे 
प्राण संचार किया तो ये शक्तियुक्त बने । इनमें 
प्राण अर्थात्‌ शक्ति का संचार करना शाकक्‍्वर 
साम है। इन श्रंगो को सीमा का भेदन किया जाता 
है। प्रत: ये ऋचायें सिमा भी है। इस प्रकार शववरी, 
महानासतो और सिमा श्रादि नाम ऋचाओं और 
मंत्रों के लिये भी झ्राते हे और उनसे निर्दिष्ट अंगों, 
उपांगों और लोकों के लिये भो प्रयुक्त होते है । 
इन शक्वरी श्रंगों में जो प्राण होता है, श्रथवा इन 
शबक्‍वरी छन्दों पर जो साम्र गाया जाता है, दोनों 
शाक्वर साम कहलाते है । इस प्रकरण में शाकवर 


रवत साम की उत्पत्ति १६६ 


साम की उत्पत्ति रथन्तर प्रर्थात्‌ वाकमे है। इससे यह 
स्पष्ट है कि शाक्‍वर साम से प्रकट होने वाली शक्ति 
वाणी को शक्ति है । जिसके मन में विषय प्रभूत 
मात्रा में विद्यमान होता है और वह विष्टम्भ और 
समीची गुणों बाला होता है तो उसकी वाणी में भी 
शक्ति का संचार हो जाता है। शक्‍्वरी छन्दों पर जो 
साम गाया जाता है, उसे बहुत ऊंची श्रावाज में 
गाना चाहिये । कहा भो है यच्छक्वरीषु बृहता 
रवेण' ते, क्रा. २।४।३।१ श्रावाज इतनी ऊंची 
हो कि शत्रु पर बजपात के समान पड़े । इसी लिये 
कहा कि शाकवरों बच्चन: ते. ब्रा, २।१॥५॥११ 
शाकवर साम वज्र है । जिस जाति में वाणी का 
तेज श्रौर ग्रोज होता है बह दूसरों पर हावी हो जाती 
है। 
रंबत साम की उत्पत्ति 
तानि व्रीणि भूत्वा रथन्तरं च बेरूपं च शाक्वरं 
च बृहच्च वराजं चात्यमन्यन्त तद बृहद्‌ गर्भ- 
मधत्त तद्रेबतमसृजत ॥ 
ऐं, ब्रा. १६।६।४।२८ 
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भ्र्थात्‌ जब रथन्तर, वेरूप श्रोर शाक्‍वर ये 
तोनों मिलकर श्रपने श्रापकों बृहत्‌ श्रौर बेराज इन 
दो से ग्रधिक समझने लगे तब बृहत्‌ ने गर्भ धारण 
किया । इससे रेबत साम को उत्पत्ति हुई । 

प्रव विचारणीय यह है कि रेबत क्या है ? 
रेवती छन्द पर गाया जाता हुआ साम रेवत होता है। 
रेवती छत्द वहू है जिसमे रमण हो, व ऐश्वर्य हो। 
कहा हैं 'रंबतो रमध्वम' यजु . ३२१ श.प. ३॥७। 
३११ शक्ति वाला पुरुष ही ऐश्वर्य प्राप्त करता है 
औ्रौर उसमें वह रमण करता हैं। आनन्द का उपभोग 
करता है। यह रमण व आनन्द का उपभोग मन का 
धर्म हैँ । इसलिए हमने बहत्‌ को गर्भ माना हैं। 

तस्मे ते द्यावापृथिवी रेवतीपधिः काम दृह्यथा- 

मिह शक्वरीधिः ॥| प्रयथवे , १३३१४ 

रेवती भ्र्थात्‌ ऐश्वर्य से युक्त शक्ति साधनों से ये 
द्यावापृथिवों तेरे लिये यथेष्ट दोहन करे । इस प्रकार 
बुहत्‌ ब रथन्तर के स्वरूपनिर्धारण और उनके कुछ 
क्षेत्रों का भ्रति सक्षिप्त विचार हमने यहां प्रस्तुत 
किया। ये दो वेद की परिभाषाएं है। शास्त्रों में इन 
पर बहुत बिच्ार हुग्ना है । --+०-- 


वेद की समशाओं पर 
महषि दयानन्द का दृष्टिकोण 


श्रा्य समाज मह॒धि दयानन्द सरस्वती को 
वेदों का पुनरुद्धारक मानता है, प्रश्त यह है कि ऐसा 
क्यों मात्रा जाता है ? क्या स्वामी दयानन्द के 
समकालिक मक्समूलर श्रादि योरोपियन विद्वानों 
ने वेदों के अ्रध्ययतर, प्रध्यापत तथा भ्रनुसन्धान 
का उपक्रम ने किया था ? उस कालावधि में पूर्व 
व पश्चिम के भूखण्डों में विद्यमान विहन्मण्डली की 
मानस चेतना मे वेदाध्ययन व ग्रनुसन्धान की एक 
नई स्फ्रणा प्रादुर्भूत हुई थी । थेदों के प्रति एक 
नवीन ग्राकर्षण पदा हुआ था । इस लिये कई विद्वानों 
को यह ग्रभोष्ट नहीं है कि बेदों के पुनरुद्धारक का 
सेहरा केवल स्वामी दयानन्द के हो सिर पर बांधा 
जाय । इस सम्बन्ध में हमारा कहना है कि यह 
सत्य है कि उस रूमय वेदाध्ययन के प्रति उमंग, 
उत्साह व स्फूर्ति झरादि प्रकृति प्रेरित नवचेतता का 
सहज परिणाम था जो कि भारत व योरोपियन 


२०२ बेद-विमर्श 


भूभागों के विद्वानों मे एकसा दृष्टिगोचर होता है । 
पर यह सब स्वीकार करते हुये भी हमारी धारणा 
यह है कि वेदों का सत्य रूप में पुनरुद्धार महषि 
दयानन्द ने ही किया है। वयोंकि स्वामी दयानन्द ने 
वेदाध्ययन में उस निरालो, अनुपम व सर्वेत्कृष्ट 
पद्धति को अपनाया है जो कि श्रार्य परम्परा पर 
श्राअित है। ऐसा योरोपियनत विद्वानों ने नहों किया । 
इसलिये हम मह॒षि दयानन्द को ही थेदों का पुनै- 
रुद्धारक मानते हे। उस विलुप्त प्रा परम्परा को 
स्वामी दयाननद ने अपनी दिव्य व श्रार्ष दृष्टि से देखा 
झ्रौर झपने भाष्य में उसका अनुसरण किया । 
भूतकाल में श्राष परम्परा की जो श्रृंखला दूट गई 
थी उसे पुनः स्थापित किया । 

ऋणग्वेदादिभाष्यभूमिका के प्रारम्भ से 
मड्भलाचरण करते हुये उन्होंने लिखा है :-- 

श्रर्याणां मुन्युषीणां या 

व्याख्यारोति: सतातनी । 

तां समाश्ित्य मन्त्रार्था 

विधास्पन्ते तु नान्यथा ॥ 

ग्र्थात्‌ “इस वेद भाष्य में अप्रमाण लेख कुछ 
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भी नहों किया जाता है किन्तु जो ब्रह्मा से लेकर 
व्यास पर्यन्त मुनि श्रौर ऋषि हुये हे श्रौर उनकी जो 
व्याख्या रीति है, उससे युक्त ही बनाया जायेगा (* 
एक भश्रन्य स्थल पर भी उनके ये उद्गार है :-- 

“न चात्र किड्चिदप्रमाणं नवीन स्वेच्छया 
रच्यत इति ।” 

इस प्रकार स्वामी दयानन्द ने ऋषियों की 
रचना को ही प्रामाणिक माना है । परन्तु इसके 
विपरीत योरोपियन विद्वानों ने अम्यन्त श्रर्वाचीन 
सायणाचार्य को प्रमुख रूप से अपने अध्ययन का 
साधन बनाया । 

प्रद प्रश्न यह है कि वह सनातन काल से चली 
श्रा रही व्याख्या रीति क्‍या है ? निःसन्देह वह 
ग्रदभुत व्याख्या रीति केवल ब्राह्मण ग्रन्थों की है । 
ब्राह्मण प्रन्थों के प्र्वाक्‌ कालीन स्कन्द व उद्गीथ 
ग्रादि वेदभाष्यकारों के भाष्य भी एकांगी है । 
एकभवित वाले ग्र्थात्‌ प्रमुख रूप से एक क्षेत्र वाले 
है। बे ब्राह्मणग्रन्यो के समान बहुभक्तिवादो ग्र्थात्‌ 
प्रनेकों क्षेत्रों को स्पर्श करने वाले नहों हे । दाह्मण- 
प्रत्थ श्रनेकों क्षेत्रों में ही विचार करने वाले नहीं हे, 
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थे तो एक क्षेत्र के भी अ्वान्तर भेदों, जिल्हें भवित- 
साहचर्य कहा जाता है को भो दर्शाते हे । “भक्ति 
साहचर्य” एक हो क्षेत्र के विभिन्न स्तरों का वाचक 
है । यथा भ्रध्यात्म में इन्ध का केंद्रीय अर्थ यदि हम 
दिव्य मन (इलुमाइंड माइन्ड) मान लें तो वाक्‌, 
बीये, रेतत्‌ व शिश्न आदि इद्ध के वाचक शब्द 
“भ्रक्ति साहचर्य” वाले कहें जायेगे | इस प्रकार 
ब्राह्मण प्रन्थ अ्रवान्तर भेदों के सहित सभी क्षेत्रों का 
वर्णन साथ-साथ करते है । यही व्याख्या शेली हमें 
स्वामी दयातन्द के भाष्य में दृष्टिगोचर होती है । 
उन्होंने शपने वेदभाष्य में हन्‍्वय, अर्थ, भावार्थ 
श्रादि में अनेकों क्षेत्रों को श्रोर संकेत किया है । 
मुख्यार्थ एक है पर संकेत अन्य क्षेत्रों का भी किया 
है । ब्राह्मणग्रन्यों की 'ता एता एकव्याख्याताः' 
मन्त्र के ये एक व्याख्यान हे-इस उक्ति को चरि- 
तार्थ किया है । ब्राह्मण प्रन्थों की शेली में और भी 
कई विशेषतायें हे । संक्षेप में कहना चाहे तो यह कह 
सकते हे कि वह शेलो श्राख्यानात्मक है, कर्मकाण्ड 
बहुल है, तथा विशिष्ट परिभाषाओ्रों के कारण 
निरालापन लिये हुये है । 


बेंद की समस्याग्रो पर' ' र्ण्५्‌ 


स्वामी जो ने यजु्वेद का भाष्य किया प्रौर 
पग-पण पर शतपथ ब्राह्मण की श्रोर संकेत किया । 
इससे यह ध्वनि निकलती है कि स्वामी जो मे अपने 
भाष्य में शतपथ ब्राह्मण को विशिष्ट पद्धति का 
पुर्ण प्रनुसरण चाहे न किया हो परन्तु उस शेली का 
वे खण्डन भो नहीं करते है श्रौर उसे उपयुक्त समझते 
है। उन्होंने अपने यजुवेद के भाष्य के प्रथम ग्रध्याय 
में प्राय: प्रत्येक मन्त्र पर यह लिखा है कि एप मत्तरः 
शतपथे व्यास्यातः” प्र्यात्‌ इस मन्त्र को शतपथ 
ब्राह्मण में प्रमुक स्थल पर व्याख्या की गई है । 
ऋषि दयानरद के इस कथन का केबल एक हो 
तात्ययं है,प्रौर वहू यह है कि वे यजुर्वेद के मन्त्र-विचार 
में शतपथ ब्राह्मण के भाष्य को प्रामाणिक मानते हैँ 
क्योंकि शतपथादि भ्राष्ष ग्रन्थों के सम्बन्ध में ऋषि 
दयानन्द के जो भो उद्गार हे उन सबको दृष्टि में 
रखते हुये यही कहा जा सकता है कि स्वामी दयासन्‍्द 
ब्राह्मण ग्रल्थों की उस निराली शेलो को स्वोकार 
करते है । उन्हों ने लोक-व्यवहार में तथा साहित्य 
क्षेत्र में जहां भी वेमत्य हुआ है उसे छियाया नहीं है । 
वेद-भाष्य में अनेकों स्थलों पर मेक्सनलर, सायण 
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तथा उब्बट, महीधर झ्रादि भाध्यकारों का खण्डन 
किया है पर शतपथ भ्रादि अ्रार्ष प्रन्थों का अपने समग्र 
साहित्य मे कहीं भी खण्डन नहीं किया है । इस 
वाक्य (एप मन्त्र: ..) को दृष्टि में रखते हुये यह 
विचारणीय हो जाता है कि क्या स्वामी जी का 
यजुवेद भाष्य शतपथ ब्राह्मण की व्याख्या का ही 
रुपान्तर है या उससे स्वतन्त्र है। इस सम्बन्ध में 
सचाई यह है कि हम कोई निर्णय नहीं दे सकते । 
क्योंकि आर्यंसमाज ने ग्रभी तक ऐसा प्रयत्न कभो 
किया नहीं । अब हम ब्राह्मण ग्रन्थों को भाष्य शेली के 
कुछ प्रंगों पर विचार करते है । 


कर्मकाण्ड 


“करंकाण्डानुष्ठानस्पेतरेयशतपथब्राह्मणपृर्वमी- 
मांसाभ्रौतसूत्रादिष यथार्थ विनियोजितत्वात्‌” 
प्रतिज्ञाविषय: । 

वेद पर लेखनो उठाने वाले श्रायं समाजी 
विद्वान्‌ कर्मकाण्ड की उपेक्षा कर जाते है । परन्तु 
हमारे विचार में इस उपेक्षा से काम न बनेगा । 
कर्मकाण्ड के इस विद्यमान रूप के पक्ष-विपक्ष में 
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फिलहाल लेखनी न उठाकर इसको व्यापक रूप 
देकर ब्राह्मण ग्रन्थों के सब संदर्भो को श्राधुनिक 
भाषा में व्याख्या कर देवे तो हम स्वामी जो की 
यून्थारम्भ में मद्भलाचरण में को हुई प्रतिज्ञा को 
स्पष्ट व पुष्ट कर सकेंगे। ग्रधियज्ञ से प्राय: कर्मकाण्ड 
का ग्रहण किया जाता है । परन्तु यदि इसे 
ब्रह्माण्ड यज्ञों व पिण्डयज्नों का प्रतीक मात लिया 
जाय तो सब समस्या हल हो जाती है। कर्मकाण्ड 
के नाटकीय पात्रों को प्रतोकात्मक मानकर ब्रह्माण्ड 
यज्ञों व पिण्ड यज्ञों के पात्रों मे घटाया जा सकता है । 
कर्मकाण्ड का विषय व क्षेत्र बहुत संकुचित नहीं है । 
महष दयानन्द ने इसे सर्व क्रिया रूप माना है । 
इहलौकिक उपलब्धि के साथ-साथ पारलौकिक 
सभी उपलब्धियां, मोक्ष प्राप्ति व भगवान्‌ की 
प्राप्ति तक उन्हों ने इसमे समाविष्ठ किये हे । 
(ऋग्वेदादि भाष्य भूमिका, वेद विषय विचार) । 


ग्रतः संसार की क्‍या वस्तु अ्रवशिष्ट रही जो 
करमंकाण्ड में न समाई हो । ज्ञानोपलब्धि भी तो 
क्रिया हो है जिसे कि ज्ञानयज्ञ कहा गया है । 
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जब भगवान्‌ स्वयं यज्ञ१ रुप हे भ्रोर तद्त्यन्न सम्पूर्ण 
सृष्टि२ भी यज्ञ रुप है तो यज्ञ के प्रतिरिक्‍त संसार में 
कुछ है हो नहों यह हम निःसंकोच भाव से कह 
सकते है । चारों बेद३ भी इस यज्ञ रूप भगवान्‌ से 
उत्पन्न हुये हे श्रतः ये भो यज्ञ रूप हैं । शतपथ 
ब्राह्मण में इन्हे यज्ञ रूप कृष्णाजिन के लोम माना है। 
प्रौर प्राचोन शास्त्रों में स्वयं ब्रह्म/ को यज्ञ मात्रा 
है। 

एक स्थल पर श्रात्मा व परमात्मा यज़मान५ 
हे तो भ्रंग ऋत्विज है । वेद का पुरुष सुक्त तो यज्ञ की 


१ यजु० ३१ अध्याय । 
२ यज्ञो वे भुवनम्‌ । 
ते० ब्रा० ३३३७४ 
३ यजु० ३१॥७ संषा त्रयी विद्या यज्ञ: । 
शतपथ १॥१॥४॥३ । 
४ ब्रह्म हिं यज्ञ: । श० प० ३॥१।४॥१५, 
५१३।२४, ऐं० ७॥२२। 
५ ग्रात्मा वे यज्ञस्य यजमानोउड्रान्यूत्विजः । 
&।५॥१२।१६ आत्मा वे यज्ञ: । ११॥६२१।७ 
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सर्वाज्भीणता को स्पष्ट रूप में दर्शा रहा है। इन सब 
उद्धरणों को दृष्टि में रख कर हम यह कह सकते है कि 
पहले प्रा्ष युग में विचार हो यज्ञ रूप में हुआ करता 
था । सब कुछ यज्ञ नाम से सम्बोधित होता था । 
कर्मकाण्ड६ और ब्रह्मकाण्ड ये दो विभाग करना 
तथा इन विभागों में शास्त्रों का बंटवारा कर देना, 
प्रत्य्त श्र्वाचीन प्रयत्न है । प्रौर यह मुख्य रूप से 
उस समय का है जब कि कर्मकाण्ड का व्यापक स्वरूप 
समाप्त होकर थाम्त्रिक रूप में कुछ कुछ ड्रामा 
रूप भे बाह्य भौतिक यज्ञ याग में यह रूढ हो गया 
था । हमारे विचार में संसार को देखने की ये दो 
मनोदवृत्तियां हें । एक श्रात्मवादियों को श्रोर दूसरी 
देवतावादियों की । प्रात्मवादी सूत्रात्मा रूप में 
विचार करते हैँ । उनके मत मे बेदों में प्रमुख 
रूप से सुब्वात्मा का ही वर्णन है। केवल सृत्रात्मा हो 
नहों सृत्नात्मा के भी सुद्रात्मा हे ऐसा हमें समझना 
चाहिये । दूसरी ओर कुछ व्यक्ति ग्रात्मविदों को 
पूरब सोमा से कुछ नीचे उतरे । उन्होंने श्रात्मा को 


६ सायणाचार्य कृत काण्व संहिता भाष्य भूमिका । 


२१० बेद-विमर्श 


प्रमुख के न रख कर भोतिक तत्वों के भ्राधार पर 
सोचना आरम्भ किया । आत्मतत्व को सीधा ते 
देख कर भ्ररिन, सूर्य ग्रादि भोतिक तत्वों के माध्यम से 
देखा । शोर उस ग्रात्म-तत्व को व्विलोकी के ग्रग्ति, 
वायु, सूर्य इन तिवेबों मे बिभक्त किया । उनके प्त 
में अ्रन्य सब देव संस्थानेकत्व व सम्भोगेकत्व के 
श्राधार पर इन्हों तीनों पर ग्राश्रित है। 

इस विषय को हम पूर्व में दर्शा चुके हैं । कहने 
का तात्पर्य यह है कि ब्राह्मणपग्रन्यों ने ब्रह्माण्ड व 
पिए्ड के रहस्यों को समझाने के लिये वेदों को यज्ञ 
रुप में व्याख्या को है । 


विनियोग 


महूि दयानन्द ने ब्राह्मण-प्रन्‍्यों को ऋषि- 
प्रणीत बेद-व्याख्यान माना है । ये ब्राह्मण व श्रौत 
सूत्र आदि ऋषि प्रणीत ग्रन्थ मन्त्रों का विभिन्न 
क्षेत्रों में विनियोग दर्शाते हैं । यह्‌ विनियोग ग्राज-कल 
विद्वानों में बड़ा विदाद का विषय बना हुआ है । 
परन्तु हमारा विचार यह है कि खण्डन से पूर्व इन 
विनियोणों पर अहापोह द्वारा खूब विद्चार हो जाता 
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चाहिये । यह सही है कि “यज्ञ की पूर्णता व समृद्धि 
उसी संभय है जबकि उस क्रियमाण कर्म को ऋचा व 
यजु कहते है ।” परन्तु हमारी संम्मति में यह प्रटूट 
नियम नहीं होना चाहिये । क्योंकि कई मैन्‍्त्रों 
की रचना इस प्रकार की होती है कि वे अनेकों क्षेत्रों 
व झनेकों अवसरों पर वितियक्त हो सकते हैं । 
यह प्रदृत्ति प्राचीन समय में भी थी और प्रोज-कल 
भी है। प्रायंसमाजी “विश्वानि देव०” के प्राथना के 
श्रा5 मन्त्रों का विभियोग विदाह के प्रव्सर पर, 
मृतक की श्र्थों के साथ न जाने कहां-कहां कर देते 
हैं। महर्षि दयानरूद ने “भद्रं कर्णभि: शृणुयाम देवा: 
मन्य का विनियोग कर्णवेध में दिखाया है। उपति- 
घदों के रचयिता ऋषियों ते इसे मद्भालाचरण में 
बिनियुक्त किया है । श्ौर ध्यान देने की बात तो 
यह है कि स्वामी जी ने कर्णवेध के मरत्रों को नासिका 
के बोंध॑ने में भी प्रयुक्त कर दिया है। इससे हम इसी 
परिणाम पर पहुंचते हें कि मन्त्रों के विनियोग के 
सम्बन्ध में इतनी वृढ़ता नहीं होनी चाहिये कि एक 
मन्त्र एक हो स्थल पर विनियुकत हो और अ्रन्यत्न न 
हो सके । स्वामी दयानन्द यजुरवेद के प्रथम मन्‍्त्े 
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“प्ेत्वोजेत्वा ०” का व्याख्यान करते हुये शतपथ 
ब्राह्मण के वाक्‍्यों को उद्धृत करते है, परन्तु ब्राह्मण- 
ग्रन्थ द्वारा पर्ण शाखा में विनियुक्त “इषेत्वा०” 
के खण्डन में कुछ नहीं लिखते । क्योंकि उनकी दृष्टि 
में इस मन्त्र भाग का शाखा-छेदन में विनियोग 
गनुपयुक्त नहीं था, ऐसा हम कह सकते है । यह 
सृष्टि का एक गुह्य रहस्य है । गायत्री श्येत बनकर 
तृतीय झुलोक से सोम ला रहो थी तो उसका एक 
पर्ण, पलाश (प्लेक्सस-चक्र) कट गया । हमारे 
शरीर में ये श्राठ चक्र ऊध्वेमूलमध: शार्ख वाले 
शरीर रूपी वक्ष के पत्ते ही तो हे । इन चत्रों प्र्थात्‌ 
पत्तों की शाखायें शरीर में फली हुई है । उन्हों पर्ण 
शाखाप्रों को ग्रोर संकेत करते हुये मन्त्र कहता है कि 
“है शाखा! तुझे इष ग्रश्न, गति (विज्ञान) के लिये, 
बुझे ऊर्ज के लिये ग्राश्रय करता हूं । तुम सब प्राण 
रूप (वायवः) हो ।” इस सम्बन्ध में एक ओर विचार 
प्रापके समक्ष प्रस्तुत करते हे । महाभारत में गर- 
त्मान्‌ द्वारा सोमाहरण की कथा कुछ भिन्न रूप में 
वर्णित हुई है। विनता का पुत्र गरत्मान्‌ सोमाहरण 
के लिये जाता है। पिता कश्यप के आदेश से हाथी 
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भर कच्छप को खाने के लिये ज्यों ही पेड़ पर बेठता 
है, त्यों ही शाखा टूट जाती है । नीचे शाखा में 
बालखिल्य ऋषि तप कर रहे है। प्रव इसको शरीर 
में घटाइये । सुपर्ण वाक है, गरुत्मान्‌ भी वाक्‌ है, 
इस वाक्‌ रूपी सुपर्ण का जहां पंजा है, वहां अन्न 
प्रणाली और श्वास प्रणाली दोनों प्रापस में एक- 
दूसरे को काठती हे । श्वास प्रणाली (ट्रेकिया) 
श्रौर दोनों फेफड़े बिलकुल शाखा के समान प्रतीत 
होते है यह किसो भी शरीर-विज्ञान की पुस्तक में देख 
सकते हे। इस शाखा में फेफड़ों के प्रन्दर छोटे-छोटे 
वायुकोषों (एलवियोलाई) में बालखित्य मामक 
ऋषि हैँ । बालखिल्य प्राणों को कहा जाता है । 
इन एलवियोलाई को महाभारत में गोष्पद कहा है 
जिनमें कि ये डुबकी लगा रहे है । एक बार इस्ध 
(दिव्यमन) ने इनको हंसी उड़ाई थी। इस अलंकार 
बहुल कथानक का स्पष्टीकरण हम फिर कभी करेंगे। 
इस प्रकार इस श्वास प्रणाली (ट्रेकिया) को शाखा 
को पंजे में दबोचे हुये यह वाक्‌ रूपी सुपर्ण अनन्त 
श्राकाश की ओर उड़ा चला जा रहा है। इस ग्राधार 
पर (षेत्वा०' ऊजेंत्वा' मन्त्र का शाखा छेदन में 
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बिनियोग निससंकोच भाव से कीजिये । इषेत्वा०' 
हे भ्रन्न प्रणाली रूपी शाखा ! म॑ तुम्हे ग्रश्न के लिये, 
हैं श्वास प्रणालो रूपी शाखा ! मे तुम्हे ऊर्ज के लिये 
प्राप्त करता हूं। इस प्रकार शाखा छेदन का यह 
सांकेतिक व्याख्यान हमने यहां किया है । 
यजुवंद, वायुवेद, विष्णुवेद ये सब पर्यायवाचो 
शब्द हें । ये सब कथन बड़े विस्तृत विचार की 
भ्रपेक्षा रखते है । कहने का तात्पय यह है कि शास्त्न- 
कारों के विनियोग पर खूब ऊहापोह होनी चाहिये। 
स्त्रास्ती जी ने भी इनकी गहराई को समझते हुये 
बिपधियोग का खण्डन नहीं किया है। भ्रौर यह लिखा 
है कि 'इस बेद भाध्य में शब्द और उनके श्रर्थ हारा 
कर्मकाण्ड का वर्णन करेंगे परस्तु लोगों के कर्मकाण्ड 
में लगाये हुये बेदमन्त्रों में से जहां-जहां जो-जो 
कर्म प्रग्निहोत्र से लेके अश्वमेध के प्रन्त पर्यन्त 
करने चाहियें उनका वर्णन यहां नहीं किया जायेगा 
क्मोंकि उनके श्रनुष्ठान का यथार्थ विसियोग ऐत- 
रेय शतपथादि ब्राह्मण, पूर्व-मोमांसा श्रौत गृह्म 
सुन्नादिकों में कहा हुआ है उसो को फिर कहने से 
पिसे को पीसने के समतुल्य ग्रत्पज्ञ पुरुषों के लेख के 


निर्बेंचन २१५ 


समान दोष इस भाध्य में भी श्रा सकता है ।' 
(ऋग्वेदादिभाष्यभूसिका ) 
स्वामी जी का यह कथन उपर्युक्त वाक्य 
(एप मन्त्र: . . ) की स्थिति व॑ व्याख्या को स्पष्ट 
कर रहा है । 
निर्वेचन 


ब्राह्मणों की एक विशेषता निर्वेचल की भी 
है। यह विषय भी बहुत गम्भीर है। प्रश्न यहू है कि 
निर्बंचन का कोई नियम व कोई सीमा भी है या 
नहों ? यात्क श्रावि के प्राचीत मिवेचनों पर श्राधु- 
निक विद्वानों ने आ्ाक्षेप भो शुरू कर दिये है । इस 
लिये भी यह विषय बहुत विचारणीय हो जाता है । 
इस सम्बन्ध में हम एक उदाहरण प्रस्तुत करते है। 
निरकतकार ने गो शब्द की व्युत्पत्ति बम और 
गा धातु से की है। परन्तु भरत हरि ने अपने वावय- 
पदीय में इस गो शब्द को व्यत्पंत्ति गिरिति, गर्जति, 
गदति, गजति और गबति आदि धातुझों से बतायी 
है। अब प्रश्त यह है कि इस निरुक्षियों का क्‍यों 
श्राधार है ? क्या किसी आधुनिक विद्वात्‌ को नई 
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निरुक्ति करने का अधिकार है या नहीं ? यह इस 
लिये विशेष विचारणीय है कि कहों ग्रव्यवस्था न 
हो जाय । सनमानो निरुकषितयां होने लगे तो मन्त्रों 
के भ्र्थ भो मनमाने होने लगेगे । इसी प्रवृत्ति से प्रेरित 
हो एक निरुक्ति की कल्पना हम भी प्रस्तुत करते 
हु 

धातु पाठ में दो धातुर्ये है । गृ, शब्दे भर गृ, 
निगरण । प्रतीत ऐसा होता है कि वेदिक युग से 
'गृ./ निगरणे एक हो धातु होगी। गृ, धातु से उत्‌ 
प्रौर नि उपसर्ग लगाकर उद्गिरण व निगरण ये 
दो शब्द बनते है जो कि दो क्रियाओं को बताते है । 
जिनको हम भाषा में उगलना श्रौर निगलना कह 
सकते है। ध्वनि व शब्द में भो यहो निगलने व उगलने 
को प्रक्रिया होती है। वाणी सन से विद्यमान विषय 
को निगल कर फिर बाहर उगल देती है । शतपथ 
ब्राह्मण १।४।४ में मन श्रौर वाणी की श्रेष्ठता का 
विवाद चला है। वहां पर मन ने श्रपती श्रेष्ठता का 
जो हेतु दिया है वह यहो है कि मन में जो होता है 
उसे लेकर वाक्‌ सेविका को तरह बाहर उगल देती 
है । इसलिये हमारी धारणा यह है कि वास्तविक 
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धातु गू. निगरणे है। शब्द को विशेषता देने के लिये 
सामान्य गू. धातु से उसे पृथक्‌ करके दिखा दिया है । 
इस रहस्य को न समझने के कारण होता यह है 
कि वेद में जिस स्थल पर गी' शब्द ग्राता है, वहां 
पर हम उसका वाणी अर्थ कर देते हु । जिससे कई 
मन्त्र अत्यन्त अस्पष्ट व असंगत से रह जाते है । 
उदाहरण के तौर पर दो एक मन्त्र हम यहां दिखाते 
हृ। 

यदर्ने दिविजा अस्थप्सुजा वा सहस्कृत 

ते त्वा गोभिहवामहे । 

ऋ० ८।४३॥९८॥ 

हें बलशालिन्‌ भ्रग्ति ! जो तू बुलोक मे उत्पन्न 
हुई है ग्रौर जो जल में उत्पन्न हुई है उस तुझ को 
हम वाणियों द्वारा श्राह्मत करते है । श्रव इस मन्त्र 
पर जरा विचार कोजिये कि जो दुलोक में उत्पन्न 
होने वाली ग्रग्नि है, भऔर जल में पेदा होने वाली 
भ्रग्नि है, वह कोन सी हो सकती है ? हमे यह मानना 
पड़ेगा कि झुलोकस्थ अग्नि सूर्य से उत्पन्न होने 
वालो ग्रग्नि है, ताप है, और जलीय भ्रग्नि मेघस्थ 
विद्युत है प्रथवा जल से पैदा होने वाली बिजली । 
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प्रब विचारणीय यह है कि इनको वाणी से कंसे 
बुलावे ? वाणी से बुलाने का मतलब भी कुछ 
नहीं । परन्तु यदि 'गी' का भ्रर्थ हम निगलने व 
उगलने वाली कर लेवे तो सब समस्या हल हो 
जाती है। ये निगलने उगलने वालो तारे हे जिसके 
हारा बिजली एक स्थान से दूसरे स्थान को जाती 
है । श्रौर सूर्य से आने वाली अ्रग्नि किरणों द्वारा 
निगली व उगली जाती है । इससे मन्त्र सुसड्भस 
व स्पष्ट हो जाता है । इसो दृष्टि से 'गी' के अनेकों 
क्षेत्रों में विभिन्न श्र्थ हो सकते है । ये नस नाड़ियां 
(नरवस सिस्टम, सरकुलेटरी सिस्टम) भझ्रादि भो 
गी' ताम से कही गई हे । ये भी मस्तिष्क से ग्राज्ञा 
लेकर अन्य अंगों के पास पहुंचाती है । 

ऋण० ८।३।२० में कहा गया है कि 'निः सोम 
इच्धियों रसः अर्थात्‌ ऐन्द्रियिक रस सोम है । यह 
ऐन्द्रथिक सोम जब गो: में भरा हुआ कहा गया 
हो और भ्ध्यात्मक्षेत्र हो तो वहां गो: से नंप्त- 
नाड़ियां अर्थ ले सकते हैं। एक मन्त्र है-- 

त्यमु वः सत्नासाहं विश्वासु गीए्वॉयितर्म्‌ 

ग्राच्यावयस्यृतये । ऋ० ८।६२।७ 
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हे इस्ध ! तू सोम को जो (विश्वासु गीषु ) 
सम्पूर्ण नस-नाड़ियों में व्याप्त है उसको (ऊतये) 
हमारी रक्षा के लिये (श्राच्याव्यास) च्युत व 


प्रवाहित करते हो । 
आख्यान 


ग्रब हम आाख्यानों के सम्बन्ध में कुछ विचार 
प्रस्तुत करते हे -- 

प्राचीन ऋषि लोग आ्राख्यानप्रिय होते थे । 
वेदों में सांकेतिक रूप से संज्ञाग्रों द्वारा वणित गुहा 
रहस्यों को ब्राह्मणादि ग्रस्थों में श्रास्यानों द्वारा 
स्पष्ट करने का प्रयत्त किया गया है । परन्तु जब तक 
इन ग्राख्यानों सहित संपूर्ण सन्दर्भों का भ्रपनी 
मान्यता के अ्रनुसार स्पष्टीकरण नहीं हो जाता है 
तब तक थास्क व स्कन्द श्रादि प्राचीन आाचायों के 
ऐतिहासिकत्व को खण्डन करने वाले उद्गारों का 
प्रतिपक्षी विद्वानों की दृष्टि में कोई विशेष मूल्य 
नहीं है । ये आख्यान भी ब्राह्मण ग्रन्थों मे भरे पड़े 
हैं । भ्रतः इनका स्पष्टीकरण होना चाहिये । 
उदाहरणार्थ हमने अपनी ऋषि-रहस्य' नामक 
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पु्तक में दधोचि ग्रादि ऋषियों के शआ्र्यानों का 
स्पष्टीकरण किया है। स्वामी दयातर ते ऋते- 
दादि भाष्य भूमिका के द्रल्य प्रामाष्याप्रामाण् 
विषय में कई कृथाग्रों का स्पष्टोकरण किया है 
प्रोर उन्हे रुपालंकार माना है। प्रतः महूपि दयातद 
को दृष्टि में वेद व ब्राह्मणग्रथ प्रादि प्राग््थों मे 
निर्दिष्ट ग्रात्यानों व कथातकों का सष्टीकरण 
होना ग्रत्यावश्यक है । 


वेदभाष्य 


महषि दयानन्द ने वेदों को श्रायं समाज वे 
श्रायं जाति का प्राण बताया है । यदि ग्रार्यों में वेदों 
का असली रुप में प्रचार नहों है तो श्रोर सब 
कुछ सुधार भ्रादि के कार्य करते हुये भी भ्रायं समाज 
निष्प्राण व ग्रस्थिपंजर के समान है। इसी बात को 
लक्ष्य में रखकर महूषि ते वेदों का भाष्य किया 
और उसको ग्रार्यसमाज का प्राण बताया । परस्तु 
इस पतित लुप्त ग्रार्य जाति को जगाने के लिये 
ग्रन्य सुधार आदि के कार्यो को करते हुये हमारे 
दुर्भाग्पवश उन्हें वह पूरा समय न मिल सका जिससे 
कि वे वेदों के भाष्य को पूरा कर जाते । उन्होंने 
यजुर्वेद का तो सम्पूर्ण भाष्य किया है परन्तु ऋगेद 
के सप्तम मण्डल के ६१वें सुक्‍्त के २५ मन्त्र तक 
ही वे भाष्य कर सके | क्ष्योंकि आ्रायजाति के 
उत्पान बसत्य के प्रचार के लिये उन्हें सत्र भारतवर्ष 
में भ्रमण करना पड़ता था। भ्रब श्राय जाति का यह 
कतंव्य है कि उनके भ्रवशिष्ट भाग पर उसी शैली 
से विद्वानों से भाष्य कराकर भ्रार्य समाज की तरफ से 
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एक प्रामाणिक भाष्य तेयार करावे । 

इस ग्रवशिष्ट भाग पर महर्षि का भाष्य होता तो 
प्रच्छा था। म्रब तो हम केवल इतना कर सकते हे कि 
उनके भाष्य की प्रतिच्छाया इस अवशिष्ट भाष्य में 
भ्रधिक से अ्रधिक पड़ सके । और उसमें ऊपर यह 
लिखा हो कि ग्रमुक श्रायं समाज के विद्वानों द्वारा 
कराया गया भाष्य है। इस सम्पूर्ण भाष्य पर आर्य 
समाज की प्रामाणिकता की मोहर हो । यह हो 
सकता है कि इस समय के विद्वानों द्वारा कराया गया 
भाष्य पूर्ण प्रामाणिक न हो । कोई त्रुटि रह जाये । 
कुछ काल के अनन्तर उसमें सुधार या परिवर्तन की 
ग्रावश्यकता जान पड़े तो इसके लिये यह किया जा 
सकता है कि समय-समय पर १० वर्ष या २० वर्ष का 
व्यवधान देकर आला विद्वानों की एक संगीति की 
जाया करे और उस समय जिस स्थल में परिवर्तन की 
आ्रावश्यकता हो वह्‌ परिवर्तन कर दिया जाया करे । 
बोद्ध धर्म में बोद्ध संगोति' ने समय-समय पर 
ऐसा हो किया है | इसके सिवाय और कोई उषाय 
नहीं द्थाई देता । वेद के ग्रवशिष्ट अ्रंश पर भाष्य 
कराने के लिये हमें किन-किन बातों का ध्यान 
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रखना चाहिये! सुझाव के तौर पर तोन बातें हम 
ग्रापके सामने रखते है । 

१. देवतार्थ-निर्णय । 

२. मन्त्रार्थ-निर्णय । 

३. पदार्थ-निर्णय । 
१. देवतार्थ निर्णय-- 
भहधि ने एक-एक देवता व पद के कई-कई ग्र्थ किये 
हैं। इस अवस्था में कौन सा भ्र्थ हमे लेना चाहिये 
यहू एक विचारणीय विषय है । इस निर्णय में 
प्रहृषषि की निम्न पद्धति हमें बहुत सहायक हो सकती 
है । वह पद्धति यह है कि वे अगले सुक्त की पूर्व 
सुकत के साथ संगति लगाते रहे हे । इस बात को 
दृष्टि में रद कर हम देवता का ग्रर्थ निर्णय करे, 
और देवता का भी वही श्रर्थ हो जो महषि अपने 
भाष्य में कर चुके हैं। एक प्रकार से मह॒दि कृत 
देवताओं के भ्रथों में चुनाव करना है । 
२. मन्त्रार्थ-निर्णय-- 

मन्त्रार्थ-निर्णय अ्र्थात्‌ मन्त्र से क्या भाव 
प्रतीत होता है-इसमें विद्वानों की अपनी भी कुछ 
सूझ होगी, परन्तु इसमें भो देवतार्थ-निर्णय तथा 
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पूर्व सुक्त के साथ अगले सुक्‍त को संगति श्रादि कई 
बातें सहायक होगी । 
३. पदार्थ-निर्णय-- 

इसमे भी पद का बही भ्रर्थ लेना होगा जो स्वामी 
जी अपने भाष्य में उस पद का अर्थ कर चुके है । 

इन उपयुक्त बातों तथा भ्रन्य भी कई बातों 
को ध्यान मे रख कर यदि इस अवशिष्ट अ्रंश पर 
भाष्य करें तो स्वामी जी को शेली पर सम्पूर्ण बेदों 
का भाष्य हो सकता है श्रोर जिसको श्रायंसमाज 
यह कह सके कि यहू हमारा प्रारम्भिक भाष्य है । 
इस सम्बन्ध में इस समय श्रार्य समाज की बहुत ही 
विचित्र स्थिति है। कोई पूछे कि राय समाज जो कि 
बेंदों का डंका पोट रहा है उस का प्रामाणिक भाष्य 
कौन सा है ? स्वामी जो के भाष्य को तो वह श्रागे 
कर दे, परन्तु जब यह पूछा जाये कि अवशिष्ट ग्रंश 
पर आप किसको प्रामाणिक मानते हें? इस पर 
मौनावलम्बन के सिवाय कुछ कर ही नहीं सकते । 
स्वामी जी नहों कर सके तो क्या उस 
सस्वन्ध में कोई ऐसा भाष्य हो नहीं होना चाहिये जो 
आय समाज को प्रामाणिक हो । कोई भी विचारक 
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इस स्थिति को पसन्द नहीं करेगा । इसी दृष्टि से 
हम उदाहरण के रूप में कुछ मन्‍्त्रों का भाष्य श्रार्य 
जगत के विद्वानो के सामने रखते है । इसमे ब्रूटियां 
हो सकती हे । परन्तु लिखने का यही प्रयोजन है 
कि यदि ग्रापको ग्रभीष्ट हो कि श्रायं समाज का 
कोई प्रामाणिक भाष्य हो तो उसे अवश्य करना 
चाहिये । 
२ 

दूसरी बात जिस पर कि बहुत गम्भीरता से 
बिचार होना चाहिये वह यह कि स्वामी जी को हम 
वेदों का उद्घारकर्ता मानते तो हे परन्तु स्वाध्याय 
पठन-पाठन वा वेदान्वेषण में स्वामो जी के भाष्य 
को कोई भी उठा कर नहीं देखता; यदि कोई देखते 
भी है तो बहू बहुत ही कम है । साधारण जनता को 
तो वह भाष्य समझ में ही नहीं श्राता । उनके 
लिये तो वह एक गुरु ग्रन्थ हो है । परन्तु विद्वान 
भी उससे कोई सहायता नहीं लेते । कारण क्या है ? 
यदि इस पर विचार करे तो इस सम्बन्ध से भी कई 
बाते सुनने में श्राती है । उदाहरण के लिये एक बात 
हम आपके सामने रखते हे, वह यह है कि स्वामी जी 
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ने देद भाष्य में एक सुक्त को दूसरे सुकत के साथ 
संगति लगाई है, और सुक्त के अनन्त मे ऐसा लिखा 
भी है। परन्तु कहते यह है कि भाष्य देखने से संगति 
लगती हुई दीखतो नहीं । सुक्त को बात तो श्रलग 
रही कहों-कहीं एक मन्त्र में ही पूर्वापर में संगति 
लगती हुई नहीं दीखती । 

इत्यादि कई बातें सुनने में श्राती हे । विद्वानों 
के ऊपर ऐसा असर (इम्प्रेशन) क्यों है ? क्या 
स्वामी जी के भाष्य में ऐसी बुटि है ? 

संक्षेप में इतना लिखना पर्याप्त होगा कि स्वामी 
जी ने वेद भाष्य करते हुये यह लिखा है कि मेरा 
भाष्य शतपथादि ब्राह्मणों के श्रतुकुल है. तो यह 
प्रनुकूलता दिखाने को श्रावश्यकता है । बेद, ब्राह्मण 
ग्रन्‍्थों श्रादि में प्रतिपादित ऋषि, छन्द, देवता 
तथा परिभाषा ग्रादि को प्राधुनिक भाषा में स्पष्ट 
करना श्रौर यह दिखाता कि स्वामी जी ने भी 
इन्हीं शब्दों को हिन्दी भाषा में स्पष्ट किया है यह 
एक बड़ा भारी काम है। क्योंकि जितना भी प्राचोन 
श्रार्ष बेदिक वाइमय है उसमें उसी तरह की पद्धति 
दिखाई देती है ! श्रौर कुछ परिभाषाओं में निय- 
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स्त्रित व परिसोमित होकर उन का वर्णन करने का 
तरीका है। उन परिभाषाशरं का श्राधुनिक भावा में 
स्पष्टीकरण करने की झ्रावश्यकता है । श्र फिर 
इस में हो दूसरा काम यह है कि वेदार्थ करते हुये 
स्वामी जो ने कोई ऐसा क्षेत्र नहीं छोड़ा जिस पर 
उन्होने प्रकाश न डाला हो । साधारणतया वेद 
पढ़ने वाले को स्वामी जी के भाष्य में अ्नुकूलता 
वा संगति क्‍यों नहों दिखाई देतो ? उस का कारण 
यह है कि स्वामी जी ने कई क्षेत्रों को आपस में 
मिला दिया है। यही परिपाटी ब्राह्मण ग्रन्थों को 
भो है। इसलिये उनके लिये कहा गया है कि “बहु- 
भक्तिवादीनि हि ब्राह्मणानि” (भक्ति, भाग, क्षेत्र ) 
अर्थात्‌ ब्राह्मण ग्रन्थ बहुत क्षेत्रों के सम्बन्ध में बताने 
बाले है। बहुत से क्षेत्रों को मिला देने से वे सामान्य- 
दृष्टि से समझने कठिन हो जाते हैं । इसी कारण 
बड़े-बड़े वेद के विद्वान्‌ वेदार्थ में ब्राह्मण ग्रन्थों की 
उपेक्षा कर जाते है। वे उन्हें शुष्क वथा निरथंक 
कर्म काण्ड समझते है, परन्तु उन्हें यह पता होना 
चाहिये कि ब्राह्मण ग्रन्थों के भ्रन्दर विहित कंकाण्ड 
पिण्ड व ब्रह्माण्ड, ग्रध्यात्म श्रधिदेव श्रादि में हो 
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रहे यज्ञों का प्रतिनिधित्व करते है । इन सब क्षेत्रों का 
एक साथ वर्णन होने से ये समझने कठिन हो जाते 
है। ऐसा हो स्वामी जी के भाष्य में है। 

स्वामी जी श्रार्ष कोटि के व्यक्ति थे, उन्होंने 
प्राचीन परिषाटी का अ्रवलम्बन किया और फिर 
सब क्षेत्रों को मिला कर वर्णन करने से हो वे इतना 
भाष्य कर सके हूँ । यदि वे प्रत्येक क्षेत्र को पृथक्‌- 
पृथक तथा सरल करके लिखना आरम्भ करते तो 
एक वेद का भी सम्पूर्ण भाष्य न कर सकते । 

गहराई में पहुंचने वाले व्यक्ति को यह पद्धति 
कोई कठिन प्रतीत नहीं होती । दिव्य दृष्टि पुरुष के 
सामने सब क्षेत्र हस्तामलकवत्‌ होते है । वे एक 
क्षेत्र के सम्बन्ध में कहते हुये दूसरे क्षेत्र के सम्बन्ध 
में भो संकेत करते जाते है । यही प्राचीन परिपादी 
थी । और फिर ब्रह्माण्ड व पिंड के सब क्षेत्रों का 
मिलात करते हुये प्रध्ययत करना हो बेद के रहस्यों 
को समझने के लिये सर्वश्रेष्ठ परिषाटी है। परन्तु 
साधारण जनता को इसमें श्रवश्य कठिनाई का 
प्रनुभव हो सकता है। परन्तु यह कठिनाई भो तभी 
तक्ञ है जब तक कि सर्व साधारण में वेदों का पठन- 
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पाठन व प्रचार नहीं होता । इसके लिये यह किया 
जा सकता है कि एक-एक क्षेत्र में अलग-प्रलग 
ग्रन्थ लिखाये जाये और स्वामी जी के वेदार्थ को 
परिपुष्ट किया जाये तभी ये सभस्याये हल हो सकती 
हे। 

इन सब बातों को सोच कर हमने स्वामी जी 
को शली से अगले कुछ मन्त्रो का भाष्य किया है। 
इन भें कई बाते स्पष्टीकरण को आ्रावश्यकता 
रखती है, जिनको कि फुट नोट में दिया जा सकता 
है । स्वामी जी ने इस कठित भ्रार्ष शेली को सरल 
बनाने के लिये अपने भाष्य में सरल संस्कृत वा 
सरल हिन्दी देने का प्रयत्न किया है | इसलिये 
भाष्य में आगे इस बात का भी ख्याल रखना चाहिये 
कि संस्कृत आदि सरल हो ये कुछ मन्त्र जो कि प्रार्य 
जनता के सामने रखने का हम प्रयत्न कर रहे हे । 
वे ऋग्वेद के ७ वे मण्डल के ६१ वे सृक्त के मन्त्र है! 
६१ बे सुकत के प्रथम दो मन्द्रों पर स्वामी जी का 
भाष्य मिलता है । इस ६१ वे सृक्त के मित्र प्रो 
वरुण देवता है । स्वामी जी ने मित्र और वरुण का 
प्रध्यापक और उपदेशक अर्थ किया हे भौर इन्हें 
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प्राण श्रोर उदान तथा प्राण और ग्रपान से उपभा 
दी है । जिस प्रकार प्राण का काम सर्वत्र प्राण 
क्रिया करना है उसी प्रकार उदान का काम 
नीचे न गिरने देकर ऊपर उठाते रहना है। 
ब्रह्माण्ड व पिण्ड से प्राण और उदान के थे दोनों कार्य 
हो रहे है । इसी प्रह्मर अध्यापक व उपदेशक इन 
दोनों का कर्तव्य है कि वे अपने विज्ञान बल के ग्राधार 
पर श्रन्नादि स्थावर तथा मनुष्यादि जंगम प्राणियों 
को अनुप्राणित करते रहें ॥ और उदान को तरह 
उनके स्तर को ऊपर उठाये रक़्खें । इसके लिये 
पृथिवी से लेकर द्ुलोक तक जितना भी ज्ञान 
विज्ञान है सब उन्हे ग्राना चाहिये। समाज-शास्त्र- 
विज्ञान, प्राणि विज्ञान, प्रकृति, श्रात्मा, परमात्मा 
सम्बन्धी सब प्रकार के ज्ञान-विज्ञान का उन्हें पता 
होना चाहिये । जिस प्रकार शरीर मे प्राण प्राणन 
क्रिया करता रहता है और अ्रपान मलों को बाहर 
निकालता रहता है इसी प्रकार वे श्रेष्ठ साधनों 
व उपदेशों द्वारा मनुष्यों को श्रनुप्राणित करते 
रहे, भौर ग्रच्छे गुणों को धारण कराते रहें, जो दोष 
प्रादि बुरी बातें उनमें प्रविष्ट हो गई हों उन्हें दूर 
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फरवातें रहें श्रौर मनुष्यों का यह कर्तव्य है कि 
सदा अध्यापक श्रोर उपदेशक के पद की प्रतिष्ठा 
वा मान करे । उन्हें ऊंचा स्थात दें, और उनकी 
सेवा में सदा तत्पर रहे । इसो प्रकार अन्य भी कई 
कतंव्य इस सुक्त में अध्यापक, उपदेशक तथा 
मनुष्यों के लिये बताये हे जिन का पालन करते 
रहना चाहिये । 

अगले ६२ वे सूकत मे सूर्य के दृष्टान्ल से भगवान्‌ 
के गुणों का दर्णन किया गया है। जिस प्रकार इस 
सौर मण्डल को यह हूर्य धारण किये हुये है और 
सब को प्रकाशित वा अपने २ कार्यो में प्रेरित करता 
है। इसी प्रकार वह भगवान्‌ इस संपूर्ण ब्रह्माण्ड 
को थामे हुये है। और अपने-अपने नियत कार्यों में 
सब को प्रेरित कर रहा है। ऋषि-महर्षियों के हृदय 
में यह भगवान्‌ सूर्य के समान प्रकाशित होता है। 
किस प्रकार वह भगवान्‌ हुदयों में प्रकाशित हो 
सकता है ? इस के लिये ये दो उपाय हे एक यह है कि 
“क्त्वा” कर्म वा विज्ञान द्वारा वह भगवान्‌ प्रकट 
होता है । श्रोर कर्मयोगी उन्हें अपने भ्रन्दर प्रकट 
करते है । दूसरा उपाय यह बताया है कि मनुष्य तोत् 
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से तीब्र तम गति से चलने वाले स्तुति रूपी धोड़े 
भगवान्‌ के पास भेजे, जित पर कि वह प्रारूढ़ 
होकर भक्‍त के सामने झ्रा पहुंचे । भ्रण्नि रहित 
सामान्य स्तुति भगवान्‌ की प्राप्ति में सहायक नहीं 
है । इस प्रकार मन्त्रों मे यह बताया गया है कि 
प्रध्यापकों श्रौर उपदेशकों को भगवान्‌ का साक्षा- 
त्कार करना चाहिये । जिससे कि “यस्मिन्‌ विदिते 
सर्व विदितं भवति” भगवान्‌ को जान लेने पर 
सब प्रकार का ज्ञान विज्ञान स्वयं प्राप्त हो जाये 
प्रौर वे प्रजा की ज्ञान-विज्ञान द्वारा भली प्रकार 
रक्षा ग्रादि कर सके । श्रत्र हम मन्त्रों का भाष्य 
ग्राय जनता व श्रार्य विद्वानों के सामने सम्तालो- 
चनार्थ व विचाराथ रखते है । यदि श्रायं जनता 
व विद्वानों को यह समझ में आ जाये कि प्रार्य 
समाज का चारों बेदों पर कोई प्रामाणिक भाष्य 
हो तो उन्हें इस ओर प्रयत्न करता चाहिये । इसी 
प्रेरणा के लिये मेने यह प्रयत्न किया है। इसमें 
त्रुटि बहुत हो सकतो हे, परन्तु यदि इससे चारों 
वेदों का पूर्ण प्रामाणिक भाष्य करने को प्रेरणा 
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मिल जाय तो हम यह समझेंगे कि हमारा 
काम हो गया। 
पुनस्तौ कीदृशौ भवेतामित्याह 

फिर थे दोनो कंसे हों इस विषय को कहते 

हो 
प्रोरो मित्रावरुणा पृथिव्या. प्रदिव ऋष्वा- 

दबृहतः सुदानू। स्पशों दधाे ओ्रोषधीष 
विक्ष्वृधग्यतो ग्रनिमिषं रक्षमाणा ॥ ३॥ 
पदपाठ:-प्र । उरो: । मित्रावरुणा । पृथि- 
व्या: | प्र । दिवः। ऋष्वात्‌ । बृहतः । 
सुदानू इति सुद्धानू । स्पशः । दधाथे 
इति । ग्रोषधीषु | विक्षु। ऋषक्‌। यतः। 
अनि5मिषम्‌ । रक्षमाणा ॥ ३॥ 

पदार्थ--(प्र) (उरो:) विस्तीर्णाया: (मित्रा- 
बरुणो) प्राणोदानाविवाध्यापकोपदेशको युवां (पु- 
थिव्या:) भूमे: (प्रदिवः) प्रक्ृष्ट्युतिमतः चुलोकात्‌ 
(ऋष्वात्‌) श्रेष्ठात्‌ (बृहतः) महतः (सुदानू) 
सुष्ठ दातारो (स्पशः) स्पर्शवतः विज्ञाननियमान्‌ 
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(दधाथे) धरथः (ग्रोषधीषु) (विक्ष) प्रजासु 
(ऋधग्‌) सर्मुद्ध (यतः) यस्मात्‌ (अ्रनिर्िषं) 
प्रहनिश (रक्षमाणा) रक्षां कुर्वन्तो । 

प्रन्वय:--हे मित्रावरुणों ! सुदान्‌ युवां उरोः 
पृथिव्या: ऋष्बात्‌ बृहतः प्रदिवः स्पशः दधाथे । 
यतः प्रोषधीषु विक्षु अ्निन्िषं ऋधग रक्षमाणा 
युवां सतत सेवितव्यों ॥३॥॥ 


भावार्थ:--हें जना: । श्रन्नादिषु प्रजासु चे 
रुमृद्धि कामयमाने भंवद्दूविदुषां संगतिधिधेया ।३॥ 


पदार्भ--हे ( मित्राठरुणा ) प्राण श्रौर उदान वायु 
के समान कार्य करने वाले अध्यापक और उपदेशक 
जनों ! तुम दोनों (सुदानू) शोभन दान वाले 
(उरोः) विस्तृत (पृथिव्या:) पृथिवी से तथा 
(ऋष्वात्‌) श्रेष्ठ (बृहतः:) महान [प्रदिवः) 
सुरये चन्द्रादि द्वारा प्रकाशमान छुलोक से (स्पशः) 
स्पर्श करने वाले विज्ञान के नियमों को (दधाथ) 
धारण करते हो (बतः:) जिससे (झ्रोषधोषु) 
प्रोषधियों मे (वि्षु) प्रजादं में (प्रनिम्तिषं) 
रात दिन (ऋधग) समृद्धि को (रक्षमाणा) 
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रक्षा करते हुये तुम दोनों मनुष्यों से सेवन करने 
योग्य हो ॥३॥ 

भावार्थ: है मनुष्यों ! प्रन्नों तथा प्रजाप्रों 
में समृद्धि की कामना करने वाले तुम को विद्वानों 
की संगति करती चाहिये ॥३॥ 

पुनर्मनुष्या! कि कुयू रित्याह 

फिर मनुष्य क्या करे इस विषय को कहते है-- 

शसा मित्रस्य वरुणस्य धाम शुष्मो 
रोदसी बद्बधे महित्वा। अयन्मासा अ्रय- 
ज्वनामवीरा। प्र यज्ञमन्मा वृजन ति- 
राते ॥ ४ ॥ 

पृदपाठ.- शंस । मित्रस्य । वरुणस्थ । 
धाम | शुष्म. । रोदसी इति। बद्बंधे। 
महिश्त्वा । अयन्‌ । मासा: । अ्रयज्वनाम्‌ | 
अ्रवीरा:। प्र। यज्ञःमन्मा। वृजनम्‌ | 
तिराते ।४। 

पदार्थ :--(शंस) प्रशंस (मित्नस्य) प्रध्या- 
पकस्य (वरुणस्थ) उपदेशकस्य (धाम) पदम्‌ 
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(शुष्म:) विज्ञानबलम्‌ (रोदसी) द्यावापृथिव्यों 
(बदबधे) बध्नाति (महित्वा) महिस्ना (अयन्‌) 
यन्ति (मासाः) चेत्राद्याः (अ्रयज्वताम्‌) यज्ञवि- 
रोधिनां (प्रवीरा:) बीरतारहिताः (प्र) (यज्ञ- 
मन्मा) यज्ञस्थ जिज्ञानं (बुजनं) वर्जन्ति दुःखानि 
पेन तद्बलम्‌ (प्रतिशते) प्रवर्धवाति ॥॥४॥ 

प्रस्वय :--हे जन ! त्वं मित्नस्य वश्णस्प च 
धाम प्रशंस । यस्य शुध्मः महित्वा रोदसी बद्बंधे । 
अयज्वतां मासाः अबोरा अयन्‌। यज्ञमन्‍्म वृजन 
प्रतिराते ॥॥४॥॥ 

भावार्थ :--ये मनुष्या: विदु्षां विज्ञानबलं 
विज्ञाय श्रद्धया यज्ञादिकमाचर्रान्ति ते बलिनों भूत्वा 
दुःखान्यतितरन्ति ॥४॥॥ 

पदार्थ :--हे मनुष्य ! तू (मिन्नस्य) भ्रध्यापक 
(वरुणस्थ) शोर उपदेशक के (धाम ) पद की (शंस) 
प्रशंसा कर । क्योकि उस पद का (शुध्सः) विज्ञान 
बल (महिंत्वा) अपने प्रभाव से (रोदसो) छावा- 
पृथिवों को (बद्‌बधे) बांध देता है। (अयज्वनां) 
मित्र और वरुण के यज्ञ के विरोधी पुरुषों के (मासा:) 
चेत्रादि मास (प्रवीरा:) वोरतारहित (अयन्‌ ) 
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व्यतीत होते हे । क्‍योंकि (यज्ञमन्मा) यज्ञ का 
विज्ञान (वजन) जिससे दुःख दूर करते है उत बल 
को (प्रतिराते) बढ़ाता है ।॥४॥॥ 
भावार्थ :--जो मनुष्य विद्वानों के विज्ञान 
बल को जान कर श्रद्धा से यज्ञादि करते है वे बलवान्‌ 
होकर दुःखों को तर जाते है। 
पुनस्‍्तेषां क्रिया कीदृश्यों भवन्त त्याह । 
फिर उनकी क्रियाएं कसी होती हे इस विषय 
को कहते हे-- 
अ्मूरा विश्वा वृषणाविमा वान यासु 
चित्र ददूृशे न यक्षम्‌। 
द्रृह. सचन्ते श्रनृता जताना न वां 
निष्यान्यचितें अ्रभूवन्‌ | ५। 
पदपाठ:- अमूरा । विश्वा। वृषणो | इमा.। 
वाम्‌ । न। यासु । चित्रम | ददशे। न। 
यक्षम्‌ । द्रह: । सचन्ते | अनृता | जनानाम । 
ने । वाम्‌ । निष्यानि। अचिते | अभूवन्‌ । ५ 
पद्धार्थ :--(अम्रा) अमृढों (दिश्वा) सबे- 
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ज्ञानसम्पन्नी (बृषणो) विद्यावर्षको (इसा:) 
अध्वोक्ता: क्रिया: (वां) युवयों: (न) (यासु) 
क्रियासु (चित्र) अद्भुत विज्ञानवल (दद्शे) 
दृश्यते (न) (यक्ष) संगत (द्रहः) द्रोग्धारः 
(सचन्ते) लेवन्ते (अनृता) पापानि (जनानां) 
मनुष्याणां (न) (वां) (निष्यनि) श्रन्तगगंतानि 
विज्ञानानि (अचिते) अज्ञानाय (अ्भूवत्‌) भवन्ति। 

ग्रत्वथ :--है वृषणों, अम्रो विश्वों स्तः, 
वां इसाः (क्रिया:) यासु न चित्र न यक्ष दद्शे 
(ता: द्रोग्धू णां जनानां सन्ति) जनानां द्रहः भ्रवृता 
सचन्ते । वां निष्याति ग्रचिते न ग्रभूवन्‌ । 

भावार्थ :--है मनुष्या: ! द्रोहपूर्ण व्यवहारं 
परिह्ाय विदु्षां ज्ञानविज्ञातात्मिका रहस्यमयो 
क्रिया भवद्भिरनुसतंब्या । यतः ज्ञानिनों भूत्वा 
परम सुखमवाप्नुयु: । 

पदार्थ :--(वृषणों) विद्या की वर्षा करने 
वाले हे अध्यापक्त और उपदेशक लोगों ! तुम 
मूढ़तारहित हो श्रौर सर्वज्ञान सम्पन्न हो (वां) 
तुम दोनों की (इमाः) उपयुक्त मन्त्रों में वणित 
क्ियायें है श्रोर (यासु) जिन क्रियाओं में (न चित्र) 
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न कोई ग्रदभुत रहस्यमय विज्ञान बल है और 
(न यक्ष) न कोई संगति है ऐसी क्रियाये द्रोह करने 
बालों को होती हे । (जनानां द्रहः) मदृष्यों से 
द्रोह करने वाले (अ्रनृता सचन्ते) ग्रनुत रूप पापों 
का सेवन करते है । हे अध्यापक श्ौर उपदेशकों ! 
(वां) तुम्त दोनों के (निष्यानि) हृदय में ग्रन्त- 
निहित विज्ञान की बाते (ग्रचिते) श्रज्ञान के लिये 
(न अभूवन्‌) नही होतीं । झर्थात्‌ वे प्रजाप्रों में ज्ञान 
का प्रचार करते है । 

भावार्थ :--हे मनुष्यों ! परस्पर के द्रोहपुर्ण 
व्यवहारों का परित्याग कर विद्वानों की ज्ञात- 
विज्ञान वाली क्रियाश्रों का तुम्हे अनुसरण करना 
चाहिये जिससे ज्ञाती बतकर परम सुख्ध लाभ कर 
सको । 


पुनर्मनुष्ये. कि कतंव्यमित्याह 
फिर मनुष्यों को क्या करना चाहिये इस बात 
को कहते हैं । 
समु वां यज्ञ महय॑ नमोभिहेवे वां 
मित्रावरुणां सवाध' | 
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प्रवा मन्मान्यूचसे नवानि कुतानि 
ब्रह्म जुजुपत्तिमानि | ६ । 

पदपाठ:-सम्‌। ऊँ इति। वाम्‌ । यज्ञम्‌ । 
महयम्‌ | नमःभि। हुवे । वाम्‌ । मित्रावर्णा । 
सबाध. | प्र । वामू। मनन्‍्मानि | ऋचसे । 
नवानि । कृतानि । ब्रह्म । जुजुषन्‌ । 
इमानि। ६। 

पदार्थ :--(सम्‌उ ) सम्यक्तया (वां) युवयो: 
(यज्ञ) (महयम्‌) पृजयामि। (नमरोभिः) स्तुतिश्तिः 
(हुवे) ग्राह्मणामि । (वां) युवां (मित्रावरुणा) 
अध्यापकोपदेशको (सबाधः) बाधेन सह वर्तमान: 
(प्र) (वां) (सन्मानि) विज्ञानानि (ऋचसे) 
प्रशसिताय कर्मणे (नवानि) नूतनानि (क्रृतानि) 
(ब्रह्म जुजुषन्‌) ब्रह्म सम्बन्धीनि । 

अन्चय :--हे मित्रावरुणा ! वां यज्ञ तमोधिः 
समु महयम्‌ । सबाधो5हुं वां हुवे । वां ऋचसे कृतानि 
इमानि नवानि मन्मानि ब्रह्म जुजुषन्‌ । 

भावार्थ :--ये भनुष्या: तयोयंज्ञ पृज्यबुद्धचा 
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स्वोकुर्वेत्ति । ते ब्रह्म सम्बन्धीनि नृतनज्ञानानि 
प्राप्ुवन्ति 

पदार्थ --(मित्नावरुणा) हे प्रध्यापक तथा 
उपदेशकों ! (वां) तुम्हारे (यज्ञ) यज्ञ की में 
(समु महयम्‌) सम्यक्ष प्रकार से पूजा करता हूं। 
गर (सबाधः) बाधायक्त प्र्थात्‌ पीड़ित में (वां) 
तुम्हें (हुवे) रक्षार्थ ग्राह्मत करता ह (वां) तुम्हारे 
(ऋचस) प्रशंसित कर्म के लिये (कृतानि) किये 
गये (इमानि) ये (नवानि) नये (मन्मानि) 
विज्ञान व आ्राविष्कार (ब्रह्मजुजुषन्‌) ब्रह्म 
सम्बन्धी है । 

भावार्थ :--जो मनुष्य उन दोनों के यज्ञ को 
पृज्यवुद्धि से स्वीकार कर उत्त पर ग्राचरण करते 
है वे ब्रह्म सम्बन्धो नवीन ज्ञान को प्राप्त करते है। 
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ऋषिल प्राप्ति के कु साधन 


प्रग्ति, इन्द्र, सोम व वरुण आदि देवताओं से 
मनुष्य को ऋषित्व को प्राप्ति किस प्रकार होती है, 
इस पर हमने विस्तार से विचार किया है जो कि 
फिर कभो पुस्तक रूप में पाठकों के समक्ष रक्‍्खा 
जायेगा । ग्रब हम संक्षेप में ऋषित्व प्राप्ति के कुछ 
प्रन्य साधन यहां प्रस्तुत करते है :-- 


दब्षिणा से ऋषित् प्राप्ति 


ऋ० १०।१०७।६ का मन्त्र है जो ऋषित्व 
प्राप्ति पर ग्रच्छा प्रकाश डालता है। वह इस प्रकार 
तमेब ऋषि तम्‌ ब्रह्माणमाहुयंज्ञन्य सामगामु- 
क्यशासम्‌ । स शुक्रस्य तन्‍वों वेद तिल्नो यः 
प्रथमों दक्षिणाया रराध । ऋ०१०॥१०७॥६ 
उसी को ऋषि, उसी को ब्रह्म प्र्थात्‌ ब्राह्मण 
कहते है, उसी को अध्वर्षु श्लौर उसी को उक्थादि 
सामों का गान करने वाला सासगायक कहा 
जाता है। और वहो व्यक्ति शुक्र प्र्थात्‌ वोय॑ से 
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उत्पन्न होने वाले तीनों शरीरों (सात्विक, राजस, 
तामस) को जानता है जो कि प्रभुख रुप से 
दक्षिणा को सिद्धि का आधार बनाता है। 
दक्षिणा, दान, प्रात्मदान व श्रात्मसमर्पण ये 
सब एक हो भाव के द्योतक हे । जिस प्रकार द्रव्य- 
यज्ञो में भौतिक दक्षिणा ऋत्विजों को प्रदान की 
जातो है, उसी प्रकार झत्मिक यज्ञ में श्रान्तरिक 
दक्षिणाएं प्रदान को जाती ह। सर्वश्रेष्ठ दक्षिणा 
वही है जिसमे अपने सम्पूर्ण अंग, प्रत्यंग व उनकी 
कामनाए तथा आत्मा तक दक्षिणारूप में देवों को 
सौंप दिया जाये । प्रतः भगवान्‌ को प्रात्मापंण 
क्रनेबाणा व्यक्ति ही ऋषि बनता है। 


मातृशकिति द्वाग ऋषितव प्राप्ति 


संसार रूपी राष्ट्र को धारण करने वाली सर्च 
ज़गत्‌ निर्मात्नी मातृशक्षित भी ऋषित्व को प्रदान 
करने वाली है । मन्त्र इस प्रकार है-- 
अहमेव स्वयम्िदं वदामि जुष्टं देवेभिरुत मानुषेधि: । 
य॑ कामये तं तमुग्रं कृणोमि त॑ ब्रह्माणं तमृधि 
ते सुमेधाम्‌ ॥. ऋ० १०॥१२५४ 
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देवों श्रौर मनुष्यों द्वारा सेवित उस श्रद्धायुक्त 
वचन (अ्रद्धिवं) को उन द्वारा में ही बोल रही होती 
हूँ। जिसको मे चाहती हूं उसे उग्र बना देती हूं, जिसे 
चाहती हूं उसे ब्रह्मा, उसे ऋषि झ्लोर उसे सुमेधा 
बना देती हूं 


इस मन्त्र द्वारा यह स्पष्ट ध्वनित हो रहा है कि 
ऋषि बनाना जगम्माता के प्रपने हाथ में है। यही 
भाव उपनिषदों में भो उपब हित हुआ है। यमेवंष 
बणुते तेत लक्ष्य: प्र्थात्‌ जिसे भगवान्‌ चाहते है 
वही भगवान्‌ को प्राप्त कर सकता है । परन्तु इसका 
यह तात्पय नहों कि भगवान्‌ व जगन्माता निरंकुश 
व स्वेच्छाचारी प्रशासक है। नहीं, वे तो दयालु है । 
इससे पूर्व मन्त्र में स्पष्ट किया है कि जो उसे मानते 
हूँ, उस पर श्रद्धा रखते हे, उस पर सर्वस्व निछावर 
कर देते है, वे हो माता की भ्रसीम कृपा पाते हु । 
उसे ते मानने वाले विनष्ट हो जाते हें (ग्रमत्तवों 
मां त उपक्षियन्ति) इस प्रकार जगन्माता की कृपा 
से ऋषि बनते हैं । 


काव्य से ऋषिल प्राप्त 

ऋ० ८।७९॥१ में श्राता है कि ऋषििप्रः 
काव्येन' ग्र्थात्‌ काव्य से विप्र ऋषि बनता है। विप्रों 
में सर्वोत्कृष्ट स्थान ऋषि का है। इसोलिये कहा है 
कि ऋषिविप्राणाम्‌ प्र्थात्‌ यह सोम विप्रों में ऋषि 
बनता है । विप्रों में सोम का सर्वोत्कृष्ट रूप ऋषि 
बनना है। श्रोर यह सोम भी ऋषित्व को उस समय 
प्राप्त होता है जब कि उसमें काव्य प्रर्थात्‌ कान्‍्त- 
दरशशिता व ग्रतोख्ियार्थ दशित्व उत्पन्न हो जाता है। 
काव्य वेद को भो कहते है । अतः वेद भी परोक्ष 
ब सूक्ष्म दिव्य तत्वों का पिटारा है । इसलिये 
शंकराचार्य ने कहा है कि-- 

चोदना हि भूत॑ भवन्त भ्रविष्यन्तं सुक्ष्म 

व्यवहितं विप्रकृष्टमित्येवे जातीयमर्थ शकनो- 

त्यवगमयितृमिति । शां०भा० १२ 

इससे यह स्पष्ट है कि वेद का प्रसली ज्ञान 
दिव्यता, सुक्ष्मता व ऋषित्व को प्राप्ति पर ही संभव 
है। विप्र ऋषि के संबन्ध में एक मन्त्र है जो कि उसके 
स्वरूप व शक्तियों को स्पष्ट कर रहा है। वह इस 
प्रकार है-- 
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ऋषि विप्रः पुर एता जनानामृभुर्धोर उशना 

काव्येन | स चिद्विवेद निहित॑ यदासामपीच्य 

गुहां नाम गोनामू । ऋ०६॥८७॥३ । 

प्र्थात्‌ विप्र ऋषि मनुष्यों का श्रग्रणो होता है। 
ऋत से देदीप्यमान (ऋभु-ऋतेन-भाति) धीर, 
कान्तिमान काव्य के कारण सर्देजनप्रिय (उशना 
काव्येन) वह ऋषि कान्तदृष्टि को सहायता से या 
बेद से (काव्येन) दिव्य प्रकाशों के पिहित (भ्रपीच्ष ) 
प्रच्छक्ष व गुहय नामों को अथवा गुह्म स्वरूप को 
जानता है । 


' तप से ऋषित् प्राप्ति 


सम्पूर्ण बेदिक साहित्य एक स्वर से इस तथ्य को 
उद्घोषित कर रहा है कि ऋषि तपस्या से उत्पन्न 
होते है । बेद क। एक मन्त्र है-- 
ऋषोता्षयांस्तपसोषधि जातान्‌ । श्रथ . १९॥५१॥२६ | 
प्र्थात्‌ ऋषि श्रोर प्रार्य दोनों तप से उत्पन्न 
होते है। 
ऋषीन्तपस्वतो यम तपोजां श्रभिगच्छतात्‌ । 
अथर्व. १८२।१५। 


ऋषित् प्राप्ति के कुछ साधन २४७ 


हैं गरमाधिष्ठित पुरुष ! तू तप से उत्पन्न व 
तपस्या करते हुये ऋषियों के पास पहुंच । 

इसी प्रकार अ्रन्य वेदिक साहित्य में भी अनेक 
स्थल प्रचुर मात्रा में उपलब्ध होते है, जहां कि 
ऋषियों का तप से विशिष्ट सम्बन्ध बताया गया है। 
अब विचारणोय यह है कि तप क्या है ? क्या शरीर 
को सुखाना, सर्दों गर्मो की परवाह न करना, प्रनेक 
कष्ट देना, भूखा रखना व उसकी आवश्यकताश्रों 
की पूति न करना तप है? शास्त्रों को दृष्टि में 
यह तप नहीं है, पर साधारण जन इसे हो तप मानते 
है| गीता में इसे प्रासुरी तप माना है (श्र.१७।४, 
६)गीता के १७वें ग्रध्याय में तप पर प्रत्युत्तम प्रकाश 
डाला है। मनुमहाराज कहते हे कि ब्राह्मण का तप 
ज्ञानोपलब्धि है । क्षत्रिय का तप रक्षा है, 
वेश्य का तप वार्ता, व्यवसाय है और शूद्र 
का तप सेवा करना है (मन्‌.११॥२३५) । ऋषि 
लोग अपने ग्राप को संयम से रखकर फल, मूल श्रोर 
वायु का भक्षण कर तप ऊे प्रभाव से चराचर सहित 
ब्रेलोक्य को देख लेते हे (मनु.११॥२३६) उसी 
प्रकार ऋषि लोग बेदों को भी तप के प्रभाव से प्राप्त 
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कर लेते हैं (मनु.११॥२४३) । ब्राह्मण के लिये 
स्वाध्याय ही तप है। ऋषित्व की प्राप्ति में स्वाध्याय 
के साथ 'मनसश्चेन्दियाणां चेवाग्रयं परम तप: 
मत श्रौर इन्द्रियों को एकाग्र करना भी श्रभीष्ट होता 
है। यह भी एक परम तप माना है। भ्रोर ज्ञानप्राप्ति 
का यहो सर्वोत्तम साधन है। स्वाध्याय ही परम तप है 
इसको प्रशंसा शतपथ ब्वाह्मण में यहां तक भ्राती है कि- 
प्रप्पभ्यकत: । झलंकृत: सुहितः सु्खे शयने शयानः 
स्वाध्यायमधोत ग्राहैव नखा ग्र्यस्तप्यते । 
श०१०११॥५॥७॥४ 
तेल श्रादि चुपड़ें हुये, ग्राभूषणों से अलंकृत, 
मधुर भोजन से तृप्त प्रथवा सुखशेया में सोते हुये भी 
यदि स्वाध्याय करता है तो वह नख के प्रग्न भाग तक 
तपता है। 
एक मन्त्र ग्राता है जिसमें यह कहा गया है कि 
ऋषियों के तप के प्रभाव से राष्ट्र में बल और श्रोज 
पंदा हो जाता है। वह मन्त्र इस प्रकार है-- 
भद्रमिच्छन्त ऋषय: स्वविदस्तपों दीक्षामुप- 
निषेदुरग्रे । ततो राष्ट्र बलमोजश्च णात॑ 
तदस्में देवा उप संनमन्‍्तु । श्रथव॑०१६।४१॥१ 
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मुक्ति, स्वर्ग व दिध्य आनन्द के ज्ञाता ऋषि 
लोग सुष्टि के प्रारम्भ में प्राणिमात्न के कल्याण को 
कामना से तप और यज्ञ दीक्षा को प्राप्त हुये थे । 
इससे राष्ट्र निर्नेय व उसमे बल व श्रोज पद हो 
गया। उसी प्रकार देव इस राष्ट्र में भो बल व ग्रोज 
प्राप्त करावें । 

इस प्रकार इस मन्त्र में यह स्पष्ट निर्देश हुग्रा 
है कि ऋषियों के तप व यज्ञ-दीक्षा के प्रभाव से 
राष्ट्र का तिर्माण होता है और उसमें बल व ग्रोज 
पैदा हो जाते है । 


ऋषित में स्तुति 


ऋषि निर्माण में स्तुति का स्थान बहुत महत्वपूर्ण 
है। ग्रन्य सब साधनों का ग्रवलम्बन करते हुये भी 
ऋषि स्तुति का सेवन निरन्तर करते है । बेद में 
ऋषियों का मनुष्यों से पार्थवय स्तुती से भी बताया 
है। वहां श्राता है-- 
ऋषीणां च स्तुतीरुप यज्ञ च मानुषाणाम्‌ । 
ऋ० १।८४।२। 
अर्थात्‌ वह इन्द्र ऋषियों को स्तुति द्वारा शौर 
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मनुष्यों के यज्ञों द्वारा पकड़ में ग्राता है । 

इस मन्त्र में ऋषियों श्रोर मनुष्यों में क्या 
विभेद हो सकता है वह स्पष्ट हो जाता है । भोर 
भी कई विभेदक तथ्य है जो कि हमे सन्त्रों में उपलब्ध 
होते है । इस उपर्युक्त मन्त्र का यह भाव नहीं 
समझना चाहिये कि ऋषि यज्ञ नहीं करते कराते थे। 
परन्तु मन्त्र की यह ध्वनि प्रतीत होती है कि अभीष्ट 
सिद्धि में मनुष्यों के पास प्रमुख रूप से यज्ञ हो 
साधन है। मनुष्य यज्ञ द्वारा जो कुछ प्राप्त कर सकता 
है, वह सब और उससे भो अधिक ऋषि लोग 
संकल्प व स्तुति से प्राप्त कर लेते थे । स्तुति से 
ऋषि तक बन जाते हे जिस व्यक्षित की ऋभु लोग 
रक्षा करते हे या ऋत से प्रदोप्त शक्तियां जिस 
व्यक्षित में प्रविष्ट होती है, वही स्तुति करने बाला 
ऋषि बन जाता है। (स ऋषिदंचस्यया स्तोत्नेण 
ऋण० ४।३६।६) ऋषित्व का तिर्माण करने वाली 
स्तुति का स्वरूप क्या होना चाहिये इसका कुछ 
कुछ आ्राभास हमें निम्न वाक्य से हो जाता है । 
वह यह है ऋषिन स्तुभ्वा' ऋ०१॥३६॥२१ । 
वह ग्रग्ति स्तुति गात करने वाल ऋषि को तरह है । 
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स्तुभ्वा' स्तोभ से बना है। स्तोभ स्तम्भन को कहते 
है। इससे अचचना व स्तृति भी वही ग्रहण की जायेगी 
जो कि मनुष्य के चित्त को थामे रकक्‍्खे । प्रायः 
मनुष्यों का मन स्तृति करते हुये इधर-उधर दौड़ता 
रहता है पर ऋषियों का नहीं ' इसी प्रकार ऋषियों 
की स्तुति के सम्बन्ध मे भ्रनेक मंत्र वेदों में श्राते हे 
जिनमे कुछ मन्त्र हमने अग्नि, इस्ध आदि देवों पर 
लिखते हुये श्रागे दिखाये हे । 


स्तुति किसको ! 


प्रब प्रश्न यह ग्राता है कि ऋषित्व प्राप्ति के 
लिये हम किसकी स्तुति करें ? इसके निर्णय के लिये 
हमे यह देखना चाहिये कि पूर्व ऋषि किसकी 
स्तुति किया करते थे ? वेदों में भी भ्रग्नि, इच्ध, 
प्रश्विनों आदि विविध देव रूपों की आ्रावश्यकता- 
नुसार विकास-क्रम को ध्यान में रखते हुये स्तुति का 
विधान हुआ है । परन्तु बेद में एक झ्राध मन्त्र हमें 
ऐसा भो दृष्टिगोचर होता है जिससे यह ध्वनि 
निकलती प्रतोत होतो है कि ऋषित्व को प्राप्ति के 
लिये भगवान को स्तुति करना आवश्यक नहीं है । 
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भगवान्‌ की स्तुति न करके श्रन्य योगिक साधनों 
द्वारा भी ऋषित्व को प्राप्त किया जा सकता है । 
बह मन्त्र इस प्रकार है-- 

ये त्वामिद्ध न तुष्टुवुऋषयो ये च तुष्टुवुः । 

ममेद्‌ वर्धस्व सुष्ट्टः।. ऋ.६।६।१२ 

उपयुक्त मन्त्र के दो भ्र्थ हो सकते हे । एक ग्र्थ 
तो सामान्य है जो कि भगवान्‌ को मानने वाले 
भगवद्भक्तों को युक्तिय॒ुक्त प्रतीत होता है । 
वहु इस प्रकार है-- 

हे इन्द्र | (ये त्वां न तुष्ट्वुः) जो मनुष्य तेरी 
स्तुति नहीं करते (ये च ऋषयः तुष्टवु:) और जो 
ऋषि तेरी स्तुति करते हे । परन्तु एक दूसरा ग्रर्थ भी 
है जिसको ग्रमान्य दारना अ्रति कठिन है, श्रोर वह 
इस भांति हो सकता है | हे इद्ध ! (ये ऋषयः 
त्वां न तुष्ट॒बु:) जित ऋषियों ने तेरी स्तुति नहीं को 
(ये च तुष्टुबु:) भर जिन ऋषियों ने तेरी स्तुति 
की। 

इस मन्त्र के उपयुक्त श्र को स्वीकार करने 
वाले विद्वानों का यह कथन हो सकता है कि भगवान 
बुद्ध ने अपनी योग सिद्धि में भगवान्‌ को स्तुति को 
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स्थान नहीं दिया। ऐसे विद्वानों के मत मे दोनों प्रकार 
से ऋषि बना जा सकता है । भगवान्‌ की स्तुति 
द्वारा भी और ग्रन्य योगिक साधनों द्वारा भी । 


मेधा दाग ऋषिल 


उत्कृष्ट मेधाशक्ति भी ऋषित्व को प्रदान 
करने वालो है। ते०भ्रा० १०३६ में श्राता है कि 
लिया जुष्ट ऋषिभंवति देवि । हे मेधा देव ! 
तुझको सेवन करने वाला व्यक्षित ऋषि बन जाता है। 
जिन ऋषियों को मंधा बहुत प्यारी होती है उन्हें 
'प्रियमेधा' नाम से बेढों में कहा गया है। मेधाप्राप्ति 
के भ्रनेक मन्न्न वेद में भ्राते हू। कप्वों में एक ऋषि 
मेधातिथि भी ह इसकी मेथा में भ्रतिधि आते है । 
इस ऋषि पर हमने कथ्ववंशी ऋषियों पर विचार 
करते हुये पर्याप्त प्रकाश डाला है। इस प्रकार मेधा 
द्वारा भी ऋषित्व को प्राप्ति होती है। 


नमन () ब४०- 


श्रद्धा की भराराधना 


ऋषि--श्रद्धा कामायनों | देवता--श्रद्धा । 
छुल्द--प्रतुष्टुप ॥ ऋ० ९० म० १५१ सु० 
भ्रद्धयारित: समिध्यते श्रद्धणा हुयते हृवि: । 
श्रद्धां भगस्य मूर्धनि वचसा बेदयामसि ॥१॥ 
(भ्रद्धपा) श्रद्धा से [प्रग्निः समिध्यते) अ्रग्नि 
प्रदोप्त की जाती है (भ्रद्धपणा) श्रद्धा से (हुविः 
हुयते) यज्ञ में ग्राहुति दी जातो है (भ्द्धां) भरद्धा को 
हम (बचसा) ज्ञान व वाणी द्वारा (भगस्य मर्धनि) 
ऐश्वरय के शिखर पर (वेदयाससि) पहुंचाते है । 
भावार्थ--इस मन्त्र में निम्न बातों पर प्रकाश 
डाला गया है । 
१. श्रद्धा से श्रस्नि-समिन्धन । 
२, श्रद्धा से हवि-प्रदान । 
३. श्रद्धा से उच्च कोटि के ऐश्वर्य की 
प्राप्ति । 
४. उपर्युक्त बातों का बेदवाणी द्वारा 
प्रकटन । 
मनुष्य में अ्ग्ति का समिन्धन व उद्दौपन 
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श्रद्धा बल से हो होता है। भगवान्‌ जब सृष्टि यज्ञ 
रचने लगा तब श्रुति को सर्वप्रथम ऋचा 'प्रग्निमीडे 
पुरोहितं०' द्वारा उसने श्रग्ति का सब से पहले 
स्मरण किया, और उसे पुरोहित (पुरः हितम्‌- 
आगे रखना या सब से पूर्व ला रखना ) पद पर प्रति- 
एिठत किया । भगवान्‌ में तो स्वाभाविको श्रद्धा है । 
इसलिये भ्रग्नि की प्रदोष्ति के लिये उसे श्रद्धा की 
आवश्यकता न थी । पर हमे तो स्वात्म यक्ञ व श्रन्य 
कोई भी यज्ञ रचने के लिये अ्रग्लि से भी पूर्व श्रद्धा का 
प्राह्मात करना पड़ेगा तभी अग्नि का समिस्धन 
व प्रज्बलन हो सकेगा । 

श्रद्धा का ग्र्थ है श्रत्‌ सत्यं दधातीति श्रद्धा 
सत्यता को धारण करने वाली श्रद्धा वही कहलाती 
है जिस में सत्यता का अंश हो । श्रद्धा भक्तिमय 
ग्रवस्था की एक भावना है जिस भक्तिमय भावना 
में सत्यता का अ्रंश न होगा, वह श्रद्धा, ग्रन्ध भ्रद्धा, 
झूठी श्रद्धा, तथा वास्तविक ध्येय से दूर ले जाने 
वालो होगी । हम जिस चीज को सत्य समझते हे 
उसो की हम प्रपने मल-मन्दिर से पूजा करते है 
प्रौर उसके लिये सर्वस्ध तक को आहृति देने के लिये 
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तैयार हो जाते है । परन्तु वास्तविक सत्य क्या है ? 

इसका निर्णय हम अपनी स्वरुप तथा सीमित बुद्धि से 
नहीं कर सकते वह तो हमे प्रभु की वाणी बेद द्वारा 
ही पता चलेगा । यह प्रभु का संदेश है, यह उसको 
वाणो है कि हे जीव “धरड्धा से ब्रस्नि प्रदोष्त होती है” 
जिस चीज की हम कामना करते हैं, पहले उस चीज 
को सत्यता की कसौटों पर कस कर उसके प्रति 
श्रद्धा पेदा करे, इस प्रकार जब हमारे मन के साथ 
श्रद्धा का सम्पर्क होगा तो उससे चिनयारी ग्र्थात्‌ 
संकल्पाग्नि आविर्भूत होगी । किसी भी कार्य को 
पूरा करने के लिये संकल्पाग्नि की अत्यन्त ग्रावश्यकता 
होती है। जितने भी उम्र रूप से हमारे प्रन्दर संक- 
ल्पास्नि प्रदीप्त होगी उतना हो शोध तथा सुचारू 
रूप से वह कार्य पूर्ण होगा । कोई भी कार्य हम करने 
लगे उसके लिये यह ग्रावश्यक है कि हम संकल्पाग्नि 
को पैदा कर । यदि हम चाहते हे झि हम वंदों के 
गृढ़ रहस्थो को समझने लगे तो हमे वेदों के प्रति 
श्रद्धा पैदा करनी होगी, तभो संकल्पाग्नि द्वारा 
हमारा कार्य सिद्ध हो सकेगा । यदि हम चाहते हे 
कि गृहस्थ के बन्धनों में न फंसे तो हमें बेशरय को 
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उत्कट ग्रग्नि प्रज्वलित करनो पड़ेगी जिस से कि 
विषय वासना श्रादि नाष्ट्र व आसुरोभाव हमारे 
प्रत्दर विकार न पेदा कर सके । इसी प्रकार जितनी 
भी प्रन्य ग्रर्नियां है उन सब के प्रदीप्त होने के लिये 
श्रद्धा की आवश्यकता है जिस कार्य के प्रति हमारी 
श्रद्धा नहीं वहां संकल्पास्नि के ने होने से बह कार्य 
कभी भी सुचारू रूप से पूर्ण न हो सकेगा । 

आ्रागे मस्त्र से कहा है कि “भ्रद्धया हुयते हृति:” 
हृवि भी श्रद्धा से दी जातो है । हथि शब्द का प्रयोग 
उच्च ध्येय क लिये दी गई ग्राहुति के लिये ग्राता है । 
यह श्रद्धा सब अहिसासय अध्वरों की जननो है । 
सब यज्ञ इसी आधार पर पूर्ण होते है इसो के बल पर 
बड़े-बड़े ऋषि महृियों तथा सन्त महात्माग्नों ते 
बड़े-बड़े यज्ञ रचे और उन में सर्वस्व तक की श्राहुति 
दे दी । इसो प्रकार साधारण मनुष्य भी जब कभी 
दिव्य भावनाओं से प्रेरित होता है तब तन, मन, 
धन भ्र्थात्‌ सर्वस्व तक की श्राहुति दे देता है । 
मनुष्य में समाज प्रेम, जाति प्रेम, देश प्रेम तथा 
प्राणोमात्र पर दया की भावना, ये सब बाते श्रद्धा पर 
हो ग्राश्नित हे । किसी चोज के प्रति श्रद्धा पैदा होने पर 
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मनुष्य को उस चीज के प्राप्त करने की इच्छा होती 
है । उस वस्तु को प्राप्त करने के लिये मनुष्य में 
संकर्पाग्नि प्रज्ज्वलित होती है प्रौर इस संकल्पाप्न 
को प्रदीप्त रखने के लिये मनुष्य तन, मन, धन 
प्र्थात्‌ सवंस्व तक की भ्राहुति दे देता है । अपने 
उद्देश्य के लिये ग्राहुति प्रदाता मनुष्य ही उच्च कोटि 
के ऐश्वर्य का उपभोग करता है। इसलिये वेद कहता 
है कि 'श्रद्धां भगस्य मूर्धनि' हे मनुष्यों | श्रद्धाशील 
पुरुष ही सब प्रकार के ऐश्वर्य को प्राप्त करते हे । 
श्रद्धा हो धर्म को जननी है। श्रद्धा ही से सब 
कार्य निष्पन्न होते ह। श्रद्धा के बिना जीवन रुख 
तथा प्राण रहित होता है । ग्रतः वेद कहता है कि 
अपने जीवन में श्रद्धा को स्थान दो तभी उच्च कोटि 
के ऐश्वर्य को प्राप्त कर सकोगे । 

प्रियं श्रद्धें ददतः प्रियं श्रद्धे दिदासतः । 

प्रियं भोजेषु यज्वस्विदं में उदितं कृधि ॥२॥ 

(अद्धे) हे श्रद्धा देव ! (ददतः प्रिय) 
देने वाले का तू प्रिय कर (दिदासतः प्रियं) दान की 
इच्छा बाले का भला कर (भोजेषु) भोजन देने 
वालों तथा (यज्वसु) यज्ञ करने वालों का (प्रिय) 
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प्रिय हो । और (में इदं) मेरा यह प्रिय तू (उदित 
कृधि) उदीयमान कर । 

दान देना सर्वोत्तम बात है । भय से दो, 
लज्जा से दो, चाहे किसी भी रूप में दो, परन्तु 
दो अवश्य । यदि श्रद्धा से दो तो सर्वोत्तम बात 
है। धन-दौलत व ऐश्वर्य न भी हो तो भी दान की 
भावना से भावित रहो । याद रवखों उत्तता ही प्रिय 
होगा जितना देने से होता है। हें श्रद्धे ! तुझ से मेरी 
यहु बिनम्न विनती है कि भूखों प्यासों को भोजन देने 
वालो तथा यज्ञ करने वालों का जो प्रियाचरण तू 
करती है वह मेरा भी कर । 

यथा देवा असुरेषु श्रद्धामुग्रेष्‌ चक्रिरे । 

एवं भोजेषु यज्वस्वस्माकमुदितं कृधि ॥३॥ 

(यथा) जिस प्रकार (देवाः) देवों ने (उप्रेष 
असुरेष) उग्र असुरों से (भ्रद्धां चक्रिरे) श्रद्धा पंदा 
की ग्रथवा उन में श्रद्धा को (एवं) उसी प्रकार ही 
हे श्रद्धें तू (अ्रस्माकं) हमारे (भोजेषु यज्वसु) 
भोजन देने वालों तथा यज्ञ करने वालों में (उद्दित 
कृधि) उस श्रद्धा को उदित कर । 

देबों में पक्षपात नहों है । यदि उग्र कर्म करने 
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बाले असुरो में भी अपने उद्देश्य को पूर्ति के लिये 
श्रद्धा युवत दृढ़ मनोबल है तो देवता भी उन में 
श्रद्धा रखते है और उन के सहायक बनते है; इस 
लिये आवश्यकता यह है कि हम मनुष्य भी अपने 
उद्देश्य की पूर्ति के लिये सर्व प्रथम श्रद्धा पंदा करे श्रौर 
आ्रासुरी दृढ़ता के साथ कार्य मे जुट जाये, जिस से देव 
हमारे सहायक बनें । 

श्रद्धां देवा यजमाना वायुगोपा उपासते । 

श्रद्धां हृदग्ययाकृत्या भ्रद्धया विन्दते वसु ॥॥४॥ 

(वायुगोपाः) प्रजाओं में वायुमण्डल के रक्षक 
ग्रथवा प्राण साधना करने वाले (देवा: यजमाना:) 
ठिव्य यजमान (श्रद्धां उपासते) श्रद्धा की उपासना 
करते है और ते (हृदस्थया आाकृत्या) हृदय के 
संकल्प बल से (श्रद्धां) श्रद्धा को बनाये रखते हें 
क्योकि (अ्रद्धया वसु विगत) भ्रद्धा से ऐश्वयं प्राप्त 
होता है । 

प्रजाप्ों में श्रद्धा का वायुमण्डल अबाधित 
रूप में प्रवाहित रहे, यह दिव्य नेताश्रों को दिव्यता 
व उन की धद्धा पर भ्राश्चित है । यदि उन में दिव्यता 
ब श्रद्धा नहों है तो प्रजाश्रों में दिव्यता का संचार 
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नहों हो सकता । भ्रद्धा का वायु मण्डल हृदय के 
ग्रटट संकल्प बल पर निर्भर है। इसलिये राष्ट्र 
रूपी यज्ञ के यजमान दिव्य नेता यदि भ्रद्धा युवत 
दृढ़ मनोबल से नेतृत्व करेंगे तो ऐश्यर्य की प्राप्त 
होगी श्ौर कार्य में सफलता मिलेगी । 

ग्राप्ो ! हम सब मिलकर श्रद्धा का श्राह्मान 
करें। 

श्रद्धां प्रातहवामहे श्रद्धा मध्यन्दिनं परि । 

श्रद्धां सुयस्य निम्न॒च्चि भ्धे भ्रद्धापयेहू नः ॥५॥ 

(अद्वां प्रातः हवामहे) श्रद्धा का हम प्रातःकाल 
ग्राद्मात करते है । (श्रद्धां मध्यन्दिनं परि) मध्यान्ह 
काल में श्रद्धा का आ्राह्मान करते है तथा (सुय्यस्य- 
निम्रुचि श्रद्धां) सुर्यास्त के समय में भी श्रद्धा की 
पुकार करते है। इसलिये (श्रद्धे) हे श्रद्धा देवि ! तू 
(इह) यहां इस पज्ञ में अथवा इस भूतल पर (नः) 
हमें (्रद्धापप) भ्रद्धायुक्त बना । 


+++- 0 ७००० 


भगवान्‌ की भोढ्नी 


पे इमें द्यावापृधिवी जजान यो द्रापि कृत्वा 
भुवनानि वस्ते । यस्मिन्‌ क्षियन्ति प्रदिशः 
षड़्वीर्या: पतड्रो अनुविचाकशीति । तस्य देवस्य 
ऋद्धस्पेतदागों थ एवं विद्वांसं ब्राह्मणं जिनाति । 
उद्देष रोहित प्रक्षिणीहि. ब्रह्मज्यस्य प्रति- 
मुख्च पाशान्‌। ग्रथव . १३॥३॥१ 

(यः) जिस परमात्मा ने (इसमे द्यावापर्थिवी ) 
इन झुलोक श्रौर भूलोक को (जजान) पेदा किया । 
प्रौर (य:) जो (द्रापि) श्रपने आपको श्रोढ़नो 
(कृत्वा) बना कर (भुवनानि) सब लोकों को 
(बस्ते) श्राच्छादित कर रहा है । (यस्मिन्‌) 
जिस परमात्मा में (घट) ये ६ (उ्वी:) विस्तृत 
(प्रदिशः) प्रकृष्ट दिशायें (क्षियन्ति) निवास 
करती है । (याः) जिन दिशाओं को (पत्र: ) 
नित्य गतिशील सुर्य (अनुविचाकशीति) प्रका- 
शित करता है । 

(य:) जो पुरुष (एवं) इस प्रकार सब के 
आधारभूत परमात्मा को जानने वाले (विद्वांस) 
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विद्वान्‌ (ब्राह्म॒णं) ब्राह्मण का (जिनाति) विनाश 
करता है। (एतत्‌) यह (आ्रागः) भ्रपराध (तस्य) 
उस (क्रद्धस्य) कुद्ध (देवस्थ) देव परमात्मा के प्रति 
ही है। 

है (रोहित) सबको उन्नत करने वाले परमात्मन्‌ 
(बह्मज्यस्थ) ब्रह्मधाती को (उद्देपय) कंपा दें 
(प्रक्षिणीहि) उसका विनाश कर दे और उसको 
(पाशान्‌) फंदे डाल कर [(प्रतिमुञ्च) बांध ले । 

भावारथे---इस मन्त्र में परमात्मा रोहित शब्द 
से याद फिया गया है श्रोर यह प्रारथंवा की गई है 
कि हे रोहित जो दुजन मनुष्य तेरे ब्रह्मवेत्ता विद्वान्‌ 
भक्तों का विनाश करता है तू उस ब्रह्मघाती का 
विनाश कर । 

रोहित शब्द रुह धातु से बना है जिसका प्रर्थ 
है--उत्पन्न होना, बढ़ना, उन्नति करना इत्यादि । 
रोहित शब्द से पता चलता है कि परमात्मा को 
पेदा किया जाता है श्रौर उसको दिनों दिन बढ़ाया 
जा सकता है । पर यह उत्पत्ति और वृद्धि श्रालंका- 
रिक है; भक्त भनुष्य उस परमात्मा का आह्वान 
करते है । जेसा कि इस मन्त्र के ग्रन्दर परमेश्वर 
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का अग्नि स्वरूप से ग्राह्ठात किया गया है । 

“अग्न आरयाहि बीतये गृणानों हृब्यदातये नि होता 
सत्सि बहिंषि ।” (साम १ प्रपाठक १ मं०)भ्रौर उसे 
हृदयासन पर बेठाया गया है । इसी को वेदों में 
परमात्मा का पंदा होना कहा गया है। वह भक्त-जनों 
के मनोमन्दिर में उत्पन्न होता है श्रौर वहीं वृद्धि को 
प्राप्त करता है । परमात्मा की उत्पत्ति एक दूसरे 
मन्त्र में श्रच्छी तरह से स्पष्ट की गई है। “त्वामरने 
पुष्करादध्यथर्वा निरमन्‍्थत ० (साम्त १ प्रा० ८ म०) 
हे श्रम्मे ग्रथर्वा--चठचलता रहित मनुष्य तुम को 
हृदयरूपी समुद्र से सन्‍्थन करके पंदा करते है । 
हृदयरूपी समुद्र में उस ग्रमृत स्वरूप परमात्मा का 
निवास स्थात है । वहीं से भक्तजन इस अमृत को 
पैदा करते हे श्रोर उसकी वृद्धि करते है, यहो अमृत- 
मन्‍्यत है और पही परमात्मा को उत्पत्ति का साधन 
बेदों में बताया गया है। इस लिये परमात्मा को इस 
मन्त्र में रोहित शब्द से याद किया गया है। शोर यह 
निर्देश दिया है कि ब्राह्मणों को चाहिये कि वे प्रपने 
हृदयासन पर उस पृज्य देव को बेठावें । आ्ागे सन्त 
में बताया गया है कि उस रोहित को महिमा कितनी 
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है। हे भगवन्‌ ! तूने हो ये दुलोक और भूलोक ग्रादि 
लोक-लोकान्तर बनाये तू हो इन सब के श्रन्दर 
व्यापक है । और प्रो३म प्रमृतोपस्तरणमसि” 
है प्रमृत स्वरूप परमात्मन्‌ झ्रोढ़नो भो तू है श्रौर 
“श्रों ्रमृतापिधानमसि” बिछोना भी तू है । ये सारी 
दिशाये तेरे हो भ्रन्दर मौजूद हे । अर्थात्‌ कोई भी 
ऐसी वस्तु नहीं कि जहां वह वस्तु हो श्रोर तू न हो। 
है परमात्मन्‌ ! तू सर्वव्यापक है तू सब द्रष्टा है तू 
सबका सहारा है भक्त जन तेरा सहारा ले कर इन 
प्राकृतिक भोगों से ऊपर उठ कर तुझ तक पहुंचने का 
प्रयस्त करते है । परन्तु हे भगवन्‌ ! हम साधारण 
मनुष्य इस तेरी महिमा को नहों जानते प्रौर यदि 
कभी जान भी जाते हे तो थे प्राकृतिक दृश्य तेरी 
महिमा को भुलवा देते हैं। हे भगवन्‌! हम प्रशक्त हूं 
हमे शक्ति प्रदान करो जिससे तेरी महिमा को जान 
सकें और तेरे प्रति प्रयाण कर सके । हे भगवन्‌ ! 
दूसरी प्रार्थना यह है कि ब्रह्मवेत्ता विद्वान भक्त को 
जो किसी भी प्रकार से कष्ट पहुंचाता है वहू तेरा 
शत्रु है। तू ऐसो परिस्थिति पैदा कर कि वे ब्रह्मघातो 
मनुष्य तेरे डर के मारे कांबने लगें उन्हें तेरी दुर्जन 
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विधातिनी शक्ति का भय हो । त्‌ उर्हें इतना क्षीण कर 
कि वे प्रपने स्वार्थों को पूरा न कर सके श्रोर थे 
सदा के लिये नष्ट हो जाये। है रोहित !त्‌ दुषयों को 
प्रपने फंदे में फांसने वाला है। ग्रतः जो मन 
ब्राह्मण को हिता करता है त्‌ उस बरह्मधाती को 
प्रपने एंदे में बांध ले। ग्रोर ऐसा बांध कि वे फिर 
कभी तच्चे त्यागी ब्राह्मण को ग्रोर भ्रांव भी उठा कर 
न देख सके । 


++ कै ++ 


बत-अ्रहण 


ग्रग्ते व्रतपते व्रत॑ चरिष्यामि, तच्छकेय तन्मे 
राध्यताम्‌ । हृदमहमनृतात्‌ सत्यमुपेमि ॥ 
यजु०१॥५॥ 


(अग्ने) हे अग्रणी तथा प्रकाशस्वरूप पर- 
मात्मन्‌ ! (व्रतपते) हे व्रत के मालिक ! में (व्रत) 
व्रत का (चरिष्यामि) श्राचरण कहंगा । हे सर्व- 
शक्तिमान्‌ मेरे में ऐसी सामर्थ्य हो कि मे (तत्‌) 
उस व्रत को (शकयम्‌) पूरा कर सक्‌ं (मे) मेरा 
(तत्‌) वह व्रत (राध्यताम) सिद्ध होवे । वह 
मेरा व्रत यह है कि (अरहं) मे (भ्रवतात्‌) ग्रनुत 
ग्र्थात्‌ अ्रसत्य को छोड़ कर (इईं सत्य) इस 
सत्य को (उरपभि) प्राप्त करता हूं । 

इस मन्त्र में निम्न बाते दर्शायी गई है। 

१. परमात्मा को ग्रग्नि और व्रतपति के रूप 

में याद किया गया है । 
प्रग्नि--पअग्रणी, नेता 
>-प्रकाश स्वरूप । 
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बेद-विमर्श 


/ ब्रत ग्रहण का निश्चय । 
« ब्रत को पूर्ण करने के लिये परमात्मा से 


शक्ति की प्रार्थना । 


, ब्रत के सिद्ध होने मे आशा तथा आत्म- 


विश्वास । 
प्रतृत का परित्याग । 
सत्य रुप ब्रत का ग्रहण । 


भावार्थ--हे भ्रग्ते ! श्रग्रणी, इस ब्रह्माण्ड 
का नेतृत्व करने वाले परमात्मन्‌ ! तुम ब्रतपति 
हो ! तुम प्रपने व्रतों का ठीक-ठीक पालन करते 
हो । परन्तु भगवन्‌ ! मे ग्रल्पज्ञ जीव ! व्रत की 
महिमा को न समझता हुआ पतन की ओर चला 
जा रहा हूं । परमात्मनू, तुम प्रकाश-स्वरूप हो । 
प्रतः मेरे मनो-मन्दिर में प्रकाश करों जिससे कि 
में अन्धकार से दूर हो कर, आपके ज्ञान स्वरूप 
प्रकाश में तिवास करता हुआ। व्रतों का ठोक-ठीक 
चुनाव कर सक्‌ । मेने बहुत से ब्रत धारण किये, 
समय-समय पर उनमें परिवर्तत भी किये परन्तु 
उनमें से किसी को भो में निभा न सका । 

है भगवन्‌ ! मेरी इच्छा-शक्ति इतनी प्रबल हो, 


ब्रत-प्रहण रद 


मेरा निश्चय इतना दृढ़ हो, और मेरे मे इतता 
उत्साह हो कि में अपने व्रत से विचलित न हो 
सकूं । किसी प्रकार का भी लोभ मुझे श्पने व्रत से 
फिसला न सके । हे ज्योतिष्मन्‌ ! में अपने व्रत से 
बिचलित तभो होता हूं जब कि ग्रापकी ज्योतिर्मय 
किरण दिखाई नहीं देती, उस समय मेरे मानसिक 
जगत में निराशा रूपी भ्रन्धकार छाया रहता है, 
मुझे अपने व्रत के पूरा होने में सन्देह होता है और 
मौका पाकर दुष्ट भाव मुझे अपने पथ से च्युत 
कर देते हू । श्रतः ऐसी शक्ति दो जिससे कि दुष्ट- 
भावों का मुझ पर असर न हो सके । हे प्रकाश- 
स्वरूप परमात्मन्‌ ! आपको ब्रतपति के रूप में 
देखता हुप्रा में किर करत धारण करता हूं, व्रतनिष्ठ 
आपको आदर्श मानता हुआ भ्पने व्रत पर भ्रटल 
रहूंगा । श्रौर तुम भी अपने प्रकाश-स्वरूप नतृत्व 
से मुझे ठीक रास्ता बताझ्रो जिससे कि में उसका 
ग्रनुसरण कर सकूं । भ्रतः भगवन्‌ आपसे प्रार्थना 
है कि ऐसी शक्ति प्रदान करो जिससे कि मे अपने 
व्रत को निभाने में समर्थ हो सक्‌ श्रौर मेरा ब्रत- 
पूर्ण होवे । 
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वह मेरा व्रत यह है कि में श्राज से ही झनृत 
प्र्थात्‌ असत्य का परित्याग करता हूं और सत्य 
को स्वीकार करता हूं । में अपने जीवन में सदा 
सत्य का पालन करूंगा और असत्य को दूर भगा- 
अंगा । परलु हे भ्रग्ने ! यह सत्य का रास्ता बड़ा 
विकट है, तलवार की धार पर दोड़ना है। हे भग- 
वन्‌ जिस व्यक्ति को तेरा नेतृत्व नहों मिला, वह 
इस रास्ते पर न चल सका । क्योकि गज्ञाना- 
न्यकाररूपी बादलों से भ्रावृत मानसिक वृत्तियां 
सत्या-सत्य में विवेक नहीं कर सकतीं । इस संसार- 
सागर मे तेरते हुये कई वार ऐसी अवस्था श्रा 
जातो है कि मनुष्य सत्यमार्ग को न जानकर 
प्रसत्य को श्रोर चल पड़ता है, और उसे ही सत्य 
समझने लगता है । हे श्रग्रणी ! तब आपके नेतृत्व 
की आवश्यकता होती है । ज्ञात स्वरूप परमात्मन्‌ 
इसी प्रकार जब में किकर्तव्य बिमु३ हुआ- 
हुआ सत्या-सत्य मे विवेक न कर सकूं तब आपका 
नेतृत्व मुझे प्राप्त हो । और आपके हाथ का सहारा 
लेकर में इस भवसागर से पार होऊं । 

है भगवन्‌ ! ग्रभो तक में सोचता बु छ श्रौर हु 
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बोलता कृछ ह ग्रोर करता कृछ ग्रोर हो हूं। मेरे 
सन, वचन तथा कर्म में एकता नहोँ । है से 
शक्तिमन ! मुझे एसी शक्ति दो कि मेरे मत में सदा 
सत्य विचार हो पद हों, वाणी में भो सत्य हो 
प्रोर कम में भी सत्य हो । प्राज मुझे स्योतिमंय 
परमात्मा का नेतृत्व प्राप्त हुवा है श्रोर मेरे में ग्रात्म- 
विशवात पद हुआ है, मे ग्रवाय हो प्रमृत का परि- 
त्याग कर सत्य का पालन कहंगा । दुनिया की 
कोई भी ऐप गत नहीं जो मुझे सत्य के वरत मे 
विचतित कर तके। 


न 0 चने 
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जने बिभ्रती बहुधा विवाचस नाता धर्माणं 
पृथिवी यथौकसम्‌ । सहन धारा द्रविणस्य में 
दुह्मांध देव धेनुरनपस्फुरन्ती ॥ 
झथबं० १२ का० १ सु०४५म० 
प्रथं-- (पृथिवी ) यह पृथ्वीमाता (विवाचस ) 
विविध प्रकार की बोली वाले (नानाधर्माणम्‌) 
सान! प्रकार के धर्मो वाले (जरूं) प्राणि मात्र को 
(पथोकसम्‌) एक घर की तरह (बहुधा बिधतोी) 
बहुत हूपो में धारण करती हुई (में) मेरे लिए 
(द्रविणस्थ) धन को (सहन धारा) हजारो 
धाराये (दृह्मम) दोहन करे ग्र्थात्‌ दे (इब) यथा 
(अ्रनपस्फुरन्ती) बिना झुंअलाये (थ वाधेनः) शांत 
ग्रौर स्थिर गाय (देती है) । 
इस मन्त्र मे निम्न बाते दर्शायी गई हे -- 
१. विविध भाषा-भाषी तथा नाना धर्म दालो 
में परिवारिक दृष्टि । 
२. हजारो धाराश्रो में ऐश्वर्य का हमारो श्रोर 
बहुना । 
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३. पृथिवी का धू वा धेनु होता । 

इस मन्त्र में विवाचसम्‌ नानाधर्माणम' 
जनम्‌ और यथोकसम्‌' थे चार शब्द बहुत महत्व 
रखते हे। श्रौर इस प्रकरण में जतम' शब्द का अर्थ 
है, प्राणीमात्र, जो कि जन्म लेता है। इस प्राणि जगत्‌ 
की वाणियों के भाषा शास्त्रियों ने दो विभाग किये 
है व्यक्त श्रौर ग्रव्यक्त । पशु-पक्षियों की बोलियां 
ग्रव्यक्त बोलियां कही जाती हे और मनुष्यों को 
व्यय । इन पशु-पक्षियों की बोलियां भ्रव्यक्त तो हे, 
परन्तु टो भी इनकी भ्रव्यक्त भ्र्थात्‌ ग्रस्पष्ट बोलियों 
से कसी अंश तक इनके हृद्गत अनुभव पता चल 
ही जाते है । इन पशु-पक्षियों को भी न जाने कितनी 
ग्रसंस्थ बोलियां हे । दूसरी मनुष्यों को व्यक्त 
ग्र्थात्‌ स्पष्ट बोलियां हे । मनुष्यों मे देश भेद से 
भाषाशरों को भिन्नता तो होती हो है ! परन्तु एक 
देश में भी सकड़ों भिन्न-भिन्न भाषायें पाई जातो हू । 

इस तरह से वेद में बताया गया है कि पृथ्वी 
पर विविध भाषाओं का होना ग्रत्यन्त स्वाभाविक 
है । दूसरा शब्द इस मन्त्र में ग्राया है 'तानाधर्मा- 
णर्म” यहां धर्म शब्द बहुत व्यापक भ्रर्थ में प्रयुक्त 
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हुआ है। धर्म का भ्रर्थ है प्रकृति ग्र्थात्‌ प्रत्येक प्राणी 
का अपना-प्रपना वास्तविक स्वभाव । केवल वाणी में, 
ही यह विविधता नहीं प्रपितु प्राणी २ की प्रकृति 
में भिन्नता पाई जातों है । उदाहरणाथ मनुष्य- 
समाज पर दृष्टि डाले तो पता चलेगा कि हर एक 
की रुचियों में भिन्नता है। किसो को मिष्टान्न प्यारा 
है तो किसी को कंदमूल फल ही प्यारे लगते है । 
किसी को ऊंचे-ऊंचे राजप्रासाद मोह लेते है तो 
किसी दूसरे को पव॑तों और वरदियों के संगम पर 
बनी हुई तपोभूमियां ही प्राकृषित करती हे । कहने 
का तात्पय यह है कि “भिन्नरुचि हि लोक:” मनु- 
ध्यों की रुचियां भिन्न-भिन्न हे । हर एक के अपने २ 
स्वभाव है । किसी को किसी चीज से शान्ति मिलती 
है तो किसी को किसी दूस्तरी चीज से । इस प्रकार 
अपने २ स्वभावों के अ्रनुसार हो मनुष्यों ने धर्म के 
रूप में कुछ नियम धारण किये हुये है । इस लिये 
पृथ्वी पर ताना धर्मों का होना भी गत्यन्त 
स्वाभाविक है। वास्तव में विविधता ही इस प्रकृति 
का सौन्दर्य है । सृष्टि में यदि विविधता ते हो तो 
सुष्टि श्रपनी स्थिरता न रख सके । परन्तु यह विवि- 
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धता होते हुये भी सारी सृष्टि मे एक सूत्र पिरोया 
गया है जो कि विविधता को समानरूपता श्रौर 
ग्रनेकता को एकता में धारण किये हुये है । इसी 
तथ्य को बताने के लिये भ्रगला शब्द है 'यथोकसम्‌” 
भ्र्थात्‌ एक घर की तरह । कसा श्रत्युत्तम 
सावंभोमिक बंधुत्व का एक आ्रादर्श चित्र खोंचा 
गया है । यह पृथिवी माता भिन्न २ बोलियों वाले, 
नानाधरमों वाले प्राणिमात्न को पृत्र के समान अपनी 
गोदी में प्राश्रय दे रही है । इसोलिये मनुष्यों को 
यह उपदेश दिया गया है कि चाहे वे कोई सी 
बोली बोलने वाले हों, किसी भो धर्म को मानने 
वाले हों श्रौर चाहे किसो भी देश के रहने वाले हो 
ग्रापस में भातृत्व प्रेम से रहना चाहिये । 

जिस प्रकार एक आदश्श परिवार में सब 
भाई बहिन परस्पर बड़े प्रेम से रहते है और एक 
दूसरे की उन्नति में सहायक होते हे उसी प्रकार 
हम सब को भो इस पाथिव परिवार में प्रेम से 
रहना चाहिये । परमपिता परमात्मा भी मन्त्र में 
श्राये यथोकसम्‌” द्वारा हमें यही उपदेश दे 


रहा है। 


२७६ वेद-विमर्श 


जब हम विविध भाषा-भाषी तथा नाना धर्मों 
वाले आपस में ध्रातृभाव से रहेंगे तभी हमारो 
सर्व प्रकार की उन्नति होगी। 


ऐश्वर्य की सहस्रनों धारायें 


पृथिवी-पुत्रों के परस्पर भ्रातृभाव से रहने 
का शुभ परिणाम यह होता है कि ऐश्वर्य को 
सहन्नों धाराये एक राष्ट्र से दूसरे राष्ट्र की झोर 
प्रगहित होती रहती है। मन्त्र में ऐश्वर्य को 
द्रविण कहा है । द्रविण और 'द्रब/ (जल) ये 
दोनों शब्द प्रवाह को सूचित करने वाली 
ु गतों धातु से निष्पन्न हुए हे । धन व ऐश्वय 
वही श्रेष्ठ है जो प्रवाहित होता रहे, एक स्थान 
से दूसरे स्थान तथा एक देश से दूसरे देश में 
जाता रहे । जहां जिम वस्तु का अभाव है वहां 
पर बहू वस्तु पहुंच जाया करे, बेद को दृष्टि में तभी 
सरची पारिवारिक भावना समझी जायेगी । यह 
भूमि माता सोना, चांदी, लोहा श्रादि नाना भांति 
की धातुग्रों,ताना प्रकार के धनधान्यों, ग्रोषधिवों, 
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तथा वस्त्र सामग्रियों की सहस्नों धाराप्रों का 
निरन्तर स्थिरभाव से हम पुत्रों के लिये दोहन 
करतो रहती है । 


श्र वाधेनु' 


इस भूमि को बेद ने 'भ्रुआधेन्‌' कहा है। जिस 
प्रकार एक दुधारु, तथा उत्तम नस्ल की गो स्नेह 
तथा वात्सल्य से दोग्धा के लिये दूध की धारायें 
प्रवाहित करती है उसी प्रहार यह मातृभ्‌मि रूपो 
गो परस्पर भाइयों को तरह प्रमपूर्वक रहने वालों 
के प्रति ऐश्वय की सहझ्नों धाराग्रो को प्रवाहित 
करती है। 

यदि सब देशों के निवासी परस्पर प्रेमपूर्वक 
भाई-भाई की तरह से नहीं रहेंगे तो यह मातृ- 
भूमि भी ऐश्वर्य प्रदान करने वाली न होगी । 
वेद की दृष्टि में श्रतिवृष्टि या श्रनावृष्टि का 
होना, दुर्भिक्ष का पड़ना तथा ग्रन्य सब प्रकार 
के अभाव इस बात के परिणाम हु कि हम परस्पर 
भात भाव से नहीं रहते । श्रतः वेद का सत्र 
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पत्रों के निवात्यों को महू उप है हि 
वाणोमेर, धरम गातिभेद तथा शोर होते 
हुए भो पर प्रेमावंक रो, पारा 
भाका में बहार करो तो यह मारा छी 
गो परवान के कमान ऐसा को सह धार 
को हमार प्रति प्रवाहित करे वो होगे । 


ऋक बक. 0 जल 


सच्चा गृहस्थाश्रम 


इह्ैव स्त॑ मा वियोष्ट विश्वमायु व्येश्ुतम्‌ । 
क्रीडन्तो पुत्रे नंप्तृभि मोंदमानों स्वे गहे ॥ 
ऋ०१०॥६५।४२ । 

शब्दार्थ:-हे पति और पत्नी ! (इहैव) इसी 
घर मे (स्तं) बने रहो (मा विय्ोष्ट) एक दुसरे 
से अलग मत होवो (पुत्रे:) पुत्रों से (नप्तृभिः) 
पोत्रों से (क्रीडन्तो)) खेलते हुये (स्वे गहे) अपने इस 
घर में (मोदमानो) सुख से रहते हुये (विश्व भ्रायुः) 
सम्पूर्ण श्रायु को (व्यश्नुतम्‌) व्यतीत करो । 

भावार्थ:--इस मन्त्र में निम्न बातें ध्यात 
देने योग्य है । 

१, यहीं रहो; 

२. एक दूसरे से पृथक न होश्रो । 

३. और पुत्र पौत्नों के साथ आ्रानन्दपुर्वक 

ग्रायु व्यतोत करो । 

ग्राज गृहस्थ-जीवन प्रायः भार रुप प्रतीत 
होता है । गृहस्थियों में वह ग्रानन्द दिखाई नहों 
देता जो कि वास्तव में होना चाहिये । कारण 
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क्या ? इसका कारण यही है कि हम गृहस्थ 
में एक ग्राश्रम को दृष्टि से प्रविष्ट नहों होते । 
इस संसार सागर को तेरने क॑ लिये गृहस्थ नौका 
के समान है । संसार-रूपी उत्तुंग पर्वत चोटी 
की लांपने के लिये गृहस्थ सर्वोत्तम साधन है । 
प्रदि हम गृहस्थाश्रम के कर्तव्यों को जानते हों 
और उन्हें बधाशवित पूरा करने की कोशिश करते 
हों तो गृहस्थ एक ग्रद्धितीय सुख का साधन बन 
जाता है । बेद सें जहां स्थान २ पर गृहस्थ के 
कतंव्यों को दिखाया गया है, वहां इस मन्त्र के 
ग्रन्दर भी गृहस्थी के लिये कुछ कर्तव्य बताये गये 
है, यदि गृहस्थी उन कर्तव्यों का पालन करेगा तो 
निश्चय से वह सुखी होगा । पहला कतंव्य जिसकी 
ग्रोर मस्त का निर्देश है वह है, इसी घर में ही 
मिलकर रहना । जिस घर में पति-पत्नो के भ्रत्दर 
प्रेम नहीं, वहां थे मिलकर नहीं रह सकते । थे एक 
दूसरे से भ्रलग होना चाहते हैं । एक दूसरे से 
घ॒णा पैदा होती है । इसका परिणाम्र यह होता 
है कि वे एक दूसरे से पृथक्‌ हो जाते हूं । जिस 
पति के ग्रन्दर पत्नी के लिये भ्रर्द्धाज्धिनी भाव होता 
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है श्रौर जिस पत्नी के अन्दर पति के लिये स्वामी- 
भाव होता है वहां हो सच्चा सुख होता है । भर वे 
एक-दूसरे से मिलकर रहना चाहते है । उनमे 
कभी लडाई नहीं होती । वे एक दूसरे से उकसाते 
नहीं । परन्तु जिध पति के अन्दर पत्नी के लिये 
अर्द्धाद्धिती-भाव नही, ग्रोर जिस पत्नी के ग्रम्दर पति 
के लिये स्वामी भाव नही वहां प्रेम नह! हो सकता । 
बात-बात पर लड़ाई होती है । इसका परिणाम 
यह होता है कि वे एक-दूसरे से दूर रहने को 

कोशिश करते है । और जिन देशों में तलाक की 
प्रथा है वहां तो इसका बहुत हो बुरा परिणाम 
देखा जाता है । प्रत्येक प्राणी सुख चाहता है । 
सुख प्रेम, और सम्मिलन के ग्रन्दर हो मिल 

सकता है अलग होने में सुख नहों। श्ौर यदि हम 
चाहते हैँ कि निरन्तर सुख हो तो हमे चाहिये कि 
हम प्रेमपृवंक एक दूसर के साथ रहे । प्रेम-पूर्वेक 
एक-दूसरे के साथ मिल कर रहने का साधन यह 
है कि हम गृहस्थ को प्राश्रम को दृष्टि से देखे । 
विषयभोग का स्थान न समझें श्रौर धर्म को ऊंचा 
स्थान दें तो हम कभी भो एक-दूसरे से अलग 


श्घर वेद-विमर्श 


नहीं हो सकते । वेद की तो श्राज्ञा यह है कि “मा 
वियोध्टम्‌” हे पति पत्ती ! तुम कभी भी एक दूसरे 
से ग्रलग मत होवो एक दूसरे को तलाक मत दो । 
जहां घर में प्रेमपृवंक मिलकर रहा जायेगा, वहां 
कभी घृणा, हेष, क्रोध, दुःख श्रादि का समा- 
वेश ही नहीं हो सकंगा और न हो कभी तलाक देने 
को ग्रवस्था पेदा होगी, श्रौर उस घर में प्रेम, 
ग्रानन्द, तथा सुख का राज्य होगा, तो स्वभावतः 
हमारी प्राय बहुत विस्तृत होगी । केवल पुत्रों 
के साथ हो नहों अपितु पौत्ों के साथ भो हम सुख 
से खेल सकेंगे । दीर्घ आयु प्राप्त करने का 
सर्वोत्तम साधन भी यही है कि हम प्रेम से रहे, एक 
वूसरे को घ॒णा को दृष्टि से न देखे और पुत्र और 
पौच्ो के साथ खेलते हुये अपने कतंव्यों का पालन 
करते जाये, तो गृहस्थ संसार-सागर से तारने बाला 
बन जाये ग्रौर मनृष्य भी सुख से रहे । यही उपदेश 
इस मन्त्र म॑ दिया गा है । 


न-+3+0 


आन्तरिक दिव्य वाणी 


पाप और पुण्य से विवेक के लिये परमात्मा को 
श्रोर से मनुष्य को कई कसोटियां दी गई है उनमे एक 
कसौटी प्रान्तरिक दिव्यवाणी भी है । जब मनुष्य 
कोई पाप करने लगता है ग्रथवा किसी भ!वावेश में 
ग्राकर कोई पाप कर बेठता है तब बह श्रान्तरिक 
विव्यवाणी बोलती है श्रोर मनुष्य को पाप करने से 
रोकती है । जो मनुध्य उस बाणी को सुनकर पाप 
करने से बिरत हो जाते हू । वे प्रकृति को औ्रोर से 
ली गई महान्‌ से महान्‌ परोक्षाग्रो में भी उत्तीर्ण 
हो जाते है । परन्तु जो मनुष्य उस बाणी को नहीं 
सुनता झौर सुनकर भी ग्रनसुना कर देता है, उस से 
वह दिव्यवाणी बोलना बन्द कर देती है । ऐसे मन॒प्ण 
को जहां पहिले पाप करने में संकोच होता तथा भय 
लगता था वहां अ्रब वह निडर हो जाता है श्रोर 
बड़े से बड़ा जघन्य पाप भी कर बंठता है। इसी 
दिव्यवाणी के सम्बन्ध में 'जेमितीयोपनिएद 
ब्राह्मण” २।५॥१ में एक ग्रालंकारिक वर्णन दिया है 
बह हम पाठकों के समक्ष स्पष्ट करने का प्रयत्न 


र्‌घ८ वेद-विमर्श 


करते हू वह इस प्रकार है-- 

“देवा बे ब्रह्मणो वत्सेन वाचमदुह्ूलन्‌ । अग्नि- 
हंवे ब्रह्मणो दत्सः। सा या सा बाग ब्रह्मब तत्‌ । भ्रथ 
यो$ग्निम्‌ त्यु: सः । तामेतां बाच यथा धेनुं बत्सेलो- 
पसुज्य प्रत्तां दृहोतेदमेव देवा बा सर्वान्‌ कामान्‌ 
अदुहनन्‌ । दृहे ह वे वा सर्वान्‌ कामान्‌ य एवं वेद । 
स हंषोश्नानृतों वा्च देवोमुदिस्धे बद वद बर्देति । 
तद्‌ यदिह पुरुषस्थ पाप॑ क्रुतं भवति तदाविष्करोति । 
यदिहैनदपि रहसीव कुव॑न्मन्यतेष्य हैनदाविरेव 
करोति । तस्माद्राव पाप॑ न कुर्यात्‌ ।/ 

प्र्थात्‌ देवों ने ब्रह्म के वत्स से वाणी का दोहन 
किया। प्रश्न होता है कि वह ब्रह्म का वत्स कौन है ? 
इसके लिये कहा कि अग्नि हें ब्रह्मणों वत्सः” 
अर्थात्‌ श्रग्ति ही ब्रह्म का वत्स है। प्रागे प्रश्न किया 
कि ब्रह्म क्या है ? इसके उत्तर में कहा कि 'साथा 
सा वाग्‌ ब्रह्मव तत्‌” अर्थात्‌ जो यह देवी वाक है यहो 
ब्रह्म है। प्रग्नि के सम्बन्ध में ग्रगले चरण में एक 
बात और कह दी कि रथ योडरितम त्यु: सः यह जो 
प्रग्नि है यह मृत्यु भी है। इस उपर्युक्त प्रकरण को 
हम संक्षेप में इस प्रकार रख सकते हे-- 
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माता (धनु). वत्स 

वाक्‌ (ब्रह्म). अग्नि (मृत्यु) 

हमारी जो आ्रान्तरिक दिव्य वाणी है जो कि 
हमे समय-समय पर सचेत करतो रहती है वह यहां 
ब्रह्म है। भर जिस प्रग्ति के धारण करने से मनुष्य 
झ्रालसियों की तरह बैठा नहों रहता, भ्रपने आ्रादर्श 
के पीछ पागल हुआ्ला सा फिरता है, श्रोर सब काम- 
नात्रों की पूति कर लेता है, शोर पाप से परहेज रखता 
है, वह म्रग्न यहां ब्रह्म का वत्स है, बयोकि यह ग्ररिति 
ग्रान्तरिक दिव्यवाणी से उत्पन्न होती है, इसलिये यह 
प्रग्नि वाक्‌ का वत्स है । बाक्‌ से हो यह उत्पन्न 
होती है और वाक्‌ से सम्पर्क कर सब कामनाओं 
का दोहन करतो है । मनुष्यो में यह ग्रग्ति दो प्रकार 
से पैरा होती है । एक किसी प्रभावशाली दिव्य- 
श्वित पुरुष के ग्रोजस्वी वाक्यों से झौर दूसरे सपनी 
आ्ान्तरिक दिव्य वाणी से । किसी सन्त महात्मा व 
ऋषि के ग्रन्तरतम से निकले हुये श्रोजस्वी वाक्य 
मनुष्यों में अग्नि पेदा कर देते है। महयि दयानन्‍्द 
श्री अरविन्द तथा महात्मा गास्धी को वाणी ने न 
जाने कितने मनृष्यों में श्रग्ति पेदा कर दी । परन्तु 
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हमे यह स्मरण रखना चाहिये कि वह वाणी 
ग्रान्तरिक हो, श्रन्दर की गुहा से निकली हुई हो, 
उपरी वाणी न हो । दिव्य पुरुषों की तो श्रान्तरिक 
वाणी ही बोलती है, इसलिये सर्वसाधारण मनुष्यों 
पर वहू चमत्कारिक प्रभाव डाल देतो है । सवंसाधा- 
रण मनुष्य भी यदि आन्तरिक वाणी को सुनने 
का प्रयत्न करे और तदनुसार ही आचरण करे 
तो कालास्तर में जाकर उनके अपने अन्दर भी अग्नि 
उद्बुद्ध हो सकतो है। इस प्रकार यह अ्रग्नि वाक्‌ 
रूप ब्रह्म का वत्स है । क्योंकि मनुष्य की अन्तरतम 
हृदय गुहा में आत्मा के अन्दर विराजमान परमात्मा 
की तरफ से यह प्रेरित होती है। इस दृष्टि से इसे ब्रह्म 
कहा है व ब्रह्म सम्बन्धी माता है। श्रब विचारणीय 
यह है कि ग्रग्नि को जो मृत्यु' कहा है उसका वया 
भाव है । जिस मनुष्य मे यह ग्रग्नि पदा हो जातो 
है वह उसके श्रब तक के व्यक्तित्व को 
समाप्त कर देती है । स्वामी श्रद्धानन्द ने अपने 
“कल्याण सांग का पथिक में जो श्रपने जीवन- 
चरित्न का परिचय दिया है, उसमें स्पष्ट रूप से 
दो पृथक्‌ २ चित्र दिखाई देते हें । उनके पुर जीवन 
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तथा उत्तर जीवन में महान्‌ अन्तर है । पूर्व जीवन 
साधारण भोगवाद का जीवन है ग्रौर उत्तर जीवन 
एक तपस्वी का जीवन है। यह भेद इसलिये है कि 
सहू्षि दयानन्द की श्ोजस्बी वाणी से अग्नि के 
प्रभ्वलित हो जाने पर उनके सब दोष भस्म हो 
गये । पुराने मुन्शीराम मर गये व नये महात्मा 
मुन्शीराम की उत्पत्ति हुई । ग्रग्नि का यही मृत्यु- 
रूप है । 

प्रब प्रश्न होता है कि भ्रग्नि के प्रज्वलित हो 
जाने पर क्‍या करे ? इसके लिये प्रागे कहा है कि-- 

तामेतां वा यथा धेनूं वत्सतोपसृर्य प्रत्तां 
वृहीतेदमेव देवा वा सर्वान्‌ कामान अबुहनन्‌ ॥| 

ग्र्थात्‌ जिस प्रकार मनुष्य परमात्मा को तरफ 
से प्रदत्त गौ के साथ बछड़े को लगाकर दृध दोह 
लिया करते है, उसी प्रकार देव पुरुषों ने इस ग्रान्तरिक 
दिव्य वाणी के साथ उसके बछड़े भ्रग्ति का सम्पर्क 
कराके सब कामनाग्रों का दोहन किया । 

सन्त महात्माओं, ऋषि-मुनियों के उन्नति के 
मार्ग में जो-जो भी बाधाये आती है, वे अग्तिपुर्ज 
ऋषि वाणी से पथप्रदर्शन के लिये प्रार्थना करते है। 
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वह उन्हें मार्ग दिखाती है, सब बाधाये दूर होती हे 
और उनको सब कामनाये पूरी होती हे । इसी प्रकार 
जो मनुष्य इस तत्व को जानता है वह इस प्रान्तरिक 
वाणी से सब कामनाग्रों का दोहन कर लेता है। 

श्र प्रश्न होता है कि कामनाञ्रों के लिये क्‍या 
करे ? इस पर कहा कि-- 

स हेषौपनानुतो वा देवोमुदिन्धे बंद, बढ 
बदेति । 

प्र्थात्‌ वह मनुष्य श्रनृत का परित्याग कर 
दिव्यवाणी को अग्नि द्वारा प्रदीप्त करता है । 
प्रदीष्त करने का तरीका क्‍या है ? इसके लिये कहा 
कि वह वाणी से कहे कि हे देवि ! तू बोल, बोल, 
बोल ! 

प्रदि मनुष्य जीवन में से असत्य का परित्याग 
कर आन्तरिक दिव्य वाणी से मार्ग-परदर्शन के लिये 
प्रार्थना करे तो वह श्रवश्य मार्ग दिखाती है । 
प्राथना करने पर वह वाणी करती क्‍या है ? इसके 
लिये ग्रागे कहा कि “तद्‌ यदिह पुरुषस्थ पाप॑ 
कृतम्भवति तदाविष्करोति यदि हैनदपि रहसीब 
कुवृस्मन्थतेः्यहैनदाविरेव करोति। तस्माद्गाव पाप॑ 
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ने बुर्गात्‌। 

प्र्थात्‌ इस दिव्य वाणो से प्राथता करने पर 
पहुले तो वह पृष्ष के कृत पाएं का प्रकट कर देतो 
है। ग्रोर जिसको मना्य यह समझता है कि में इस 
पाप को एकाल में ही कर रहा हैं इसे कोई नहीं 
जानता उस पाप को भी वह प्रकट कर कती है। 

इसलिये उम्रति के चाहने वाले मनुष्य को पाए 
नहों करना चाहिये। इस प्रकार प्राज्तरिक दिव्य- 
वाणों का एह प्रतिसंक्षिण्त स्वरुप हमने यहां प्रद- 
शत किया है। 


'रमक () मम 


और | पुगेहित उठ जाग 


प्रायंससाज श्राजजल जीवन मरण के संघर्ष 
में से गुजर रहा है। पहिले भी कई बार इसी भांति 
वह संघर्ष को भट्टी में तप चुका है । परत्तु हमें यह 
स्मरण रखना चाहिये कि श्र तक जितने भी 
संघर्ष प्रायंसमाज को करने पड़े है वे सब स्थूल जगत्‌ 
फे स्थूल स्तर पर हुये है । इससे भी भयंकर संघर्ष 
प्रायंसमाज को सुक्ष्म जगत्‌ में प्राणिकस्तर व 
प्रानस स्तर पर करने होंगे, ग्रोर वे संघर्ष सर्व- 
साधारण जन के न होकर विद्वत्समाज में एक 
विशिष्ट प्रकार की योग्यता वाले किन्‍्हीं विरले 
व्यदितयों से सम्बन्धित होगे। 

आरा तभाज का प्राण व श्रन्तिम ध्येय वेद है । 
प्रौर बेद की सत्योपरलब्धि बिता योग-साधना के 
सम्भव नहीं । श्रोर योग साधन में प्राणिक व मानस 
स्तर की आ्रासुरो शक्तियां ग्रत्यधिक भयंकर व 
उग्र रूप की होती हैँ। जब तक प्रायंसमाज को इन 
तृक्ष्म स्तरों पर विजय घहों मिल जाती तब तक 
प्रायंसमाज की चरमोश्नति व चिरस्थायित्व नहीं 


ग्रे ! पुरोहित जाग श्श्१ 


हो सकता । ये स्थूल जगत्‌ के संघर्ष ग्रायं समाज में 
कुछ समय के लिये अ्रवश्य जान फुंक दंगे परन्तु रहेंगे 
ये सामयिक उपचार हो । वेसे तो स्वामी दयानन्द 
जैसे लोकोत्तर चमत्कारी पुरुष भगवान्‌ को देन 
होते हैं परन्तु प्रयत्त से ऊंचे स्तर के कुछ व्यक्ति 
समाज मे पंदा क्षिये भी जा सकते हे। प्रश्न पैदा होता 
है कि वे प्रयत्न क्या है ? बहुत से प्रयत्न हो सकते है। 
उदाहरण के तौर पर हम यह कह सकते हे कि 
एक विशिष्ट प्रकार के संघर्ष में पड़े हुये विशिष्ट 
आध्यात्मिक उन्नति के अभिलाषी पुरुष को सम्मान 
के स्थान पर क्रभी नहीं पहुंचना चाहिये । उनके 
गले में जयमालाये व फूल मालायें डालनी, जल्से 
जलूसों में बुलाना उन्हें बहिमुंखी बनाना है। श्र 
सुक्ष्म जगत्‌ में हो रहे संघ्ष में ग्रासुरी शक्तियों को 
सहायता करनी है। उच्च कोटि का विद्वानू भो 
सम्मान से पतित हो जाता है। मनु महाराज ने 
यह ठीक हो कहा है। 
सम्मानाद्‌ द्विजो नित्यभुद्विजेत विषादिव । 
अमृतस्थेव चाकांक्षेवमानस्थ सबंदा ॥ 
इसलिये प्रार्य्र समाज के कर्णधारों व नेताओं 
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को यह विचारना चाहिये ग्रोर विवेकपूर्वक यह 
निश्वय करना चाहिये कि किसको हमसे किस 
संघर्ष में झोंकना है । संघर्ष को हृह रगड़ मनुष्य 
में भ्रग्नि पेदा करने वाली होती है। भगवान्‌ इस 
संघर्ष से श्रार्यसमाज में श्रग्नि पंदा करना चाहते 
हैं । इसलिये हमारा प्रयत्न यह होना चाहिये कि 
किसी प्रकार ग्रग्नि उदबुद्ध हो, जागृत हो (उद्बृध्य- 
स्वाग्ने प्रति जागृहि) भारतीय संस्कृति सरिता का 
मूलस्नोत श्रुति है, इसमें किसी को भी लेशमात्र 
सब्देह नहीं । ऋग्वेद को आ्राधुनिक काल के विद्वानों 
ने वह श्राद्य उद्गमस्थली साना है जिस से कि 
तंस्कृति सरिता का सर्ंप्रथम कोत आाविर्भूत हुआ 
है । इस ऋग्वेद को भी सर्वप्रथम ऋचा संस्कृति 
ल्लोत का वह भ्रग्रस्फोट है। वह ऋचा इस प्रकार हं-- 

श्रग्निमीड़े पुरोहित यज्ञस्थ देवमृत्विजम्‌ । 
होतारं रलधातमम्‌ । 

प्रग्नि--पुरोहित:-- 

प्रग्ति पुरोहित है वह श्रग्रणी (अझ्ग्नि-प्रग्रणी ) 
है । भारतीय संस्कृति के प्रवाह को भूमण्डल में 
प्रबंध प्रदाहित करने के श्रभिलाषी पुरुषों को इस 
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पुरोहित पद के भाव को भलोी भांति समझ कर 
हृदयंगम करना चाहिये। एक तो ऋग्वेद ने सर्वप्रथम 
श्रग्ति की स्तुति को और फिर भ्रग्नि को भी सबसे 
पूरब पुरोहित पद से विभूषित किया। प्रश्न होता है कि 
यह क्यों? क्योंकि पुरोहित (पुर: अग्रे हितः स्थापित: ) 

का भाव है आगे रखना । वेद कहता है कि 
तुम में सदा अग्नि प्रज्वलित रहे, तुम्हारी दृष्टि के 
सामने सदा ग्रग्नि विद्यमान रहे । तुम चाहे सुधारक 
बन कर समाज में प्रविष्ट हो, राजनीति के मंच पर 
खड़े हो, राष्ट्र का शासन मृत्न सम्भालो, संस्कृति के 
अग्रदूत बनकर विचरो, विदेशों में ध्रमण करो, 

प्रकृति के गहन-गद्वरों में प्रविष्ट हो, ग्रथवा प्राध्या- 
त्मिकता के महान्‌ झ्राकाश में हंस बन कर उड़ो, 
चाहे किसी भो क्षेत्र में पदार्पण करो, धण्नि को सामने 
रखो, यही इस पूरोहित पद का भाव है। भगवान्‌ ने 
भी जब सृष्टि का निर्माण किया तो उस ने भी 
सर्वप्रथम ग्ररिन को ही सामने रखा । स तपोध्तप्यत' 

बहू तप-तपश ग्रग्नि ही तो है । 

भ्रव प्रश्न पंदा होता है कि इस का क्या लाभ ? 
लाभ इसके भनकों हैं। प्रथम लाभ यहू है कि भ्रग्नि 
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देव मार्ग की सब विध्त बाधाग्रों को हर लेता है और 
मायावी भ्रासुरी शक्तियों को भस्म कर देता है । 
संत्ार के ये नाना भांति के प्रलोभन मन-लुभावने, 
तन-सुहावने रूप धारण कर मनुष्य के सामने श्राते 
है प्रौर उसे पथ भ्रष्ट करने का प्रयत्न करते है । 
जिन मनुष्यों में दृढ़ मनोबल एवं अदूट संकल्पारिन 
नहों है, वे इन प्रलोभनों के पाश में फंस जाते हें 
ग्रौर अपने श्रापको खो बेठत है । श्राज कल प्रायः 
सभो मनुष्य पाशबद्ध के समान ग्रसहाय तथा 
निर्जोव होकर इन दुद्दम्य प्रासुरी शक्तियों के अनु- 
चर बने हुये प्रसह्य यन्त्रणाश्रों को भोग रहे है । 
इसलिये प्रावश्यकता इस बात की है कि इन आरायुरी 
शक्षतियों का सामना किया जाय । परन्तु यह बिता 
प्रग्ति को धारण किये और उसे पुरोहित पद पर 
प्रतिष्ठित किये हो नहों सकता । इसलिये हमें सदा 
यह प्रार्थना करनी चाहिये । 
ग्रेरे ! पुरोहित, उठ, जाग ! 


न एननः 


मरैक्यवाद 


पह लेखमाला विक्रमी संवत्‌ २००१ भाद्गरपद, 
आश्विन, पौष तथा संवत्‌ २००२ के ज्येष्ठ तथा 
आषाढ़ मासों में श्री ग्राय प्रतिनिधि सभा पञ्जाब, 
गुरुदत्त भवन, लाहोर के सन्मान्य पत्र श्रार्य में 
प्रकाशित हो चुको है । यह लेखभाला शतवर्ष- 
जीवो, ऋषितुल्य श्री पं० सातवलेकर जो द्वारा 
लिखित “सर्देक्य सिद्धान्त” के सम्बन्ध में लिखी गई 
थी। भ्रब उस समय से २०, २२ वर्षों का व्यवधान 
हो चुका है । वेद के सम्बन्ध में मेरे भी विचारों में 
कुछ परिवर्तम हुये, काफो उथल-पुथल सो मची, 
रातदिन चिन्तन हुआ्रा-यह सब प्रक्रिया विक्षेपों व 
अनेकों बाधाप्रों के होते हुये श्रव भी हो रही है । 
और भ्रपना अन्तिम जीवन पुर्णरूप से बेदो के अध्य- 
यन व ब्र्म-चिन्तन में हो लगाने का विचार है। ग्रतः 
यह लेखमाला हमें भविष्य में ब्रहक्य विचार पर 
ऊहापोह करने में सहायक सिद्ध होगी । इसलिये 
इसे सुरक्षित करने की दृष्टि से बंद विमर्श पुस्तक 
में प्रदशित किया जा रहा है । भविष्य में इसमें 
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कई परिवर्तन व परिवर्धन किये जायेंगे । प्रव हम 
स्देक्‍्य सिद्धान्त पर विचार करते है । 

श्री पं० सातवलेकर जो ने ईश्वरवाद के संबन्ध 
में अपने विचार 'वेदिक-धर्म” में प्रकट किये हे । 
हमारा पक्ष करके उन्होंने यह लिखा है कि हमारा 
पक्ष अद्वेत दैेत ग्रादि नहीं है। हमारा पक्ष जो वेद ने 
बताया है वही है। भ्रोर वेद ने एक सत्‌” कहा है । 
इसी लिये हमारे पक्ष का नाम 'एकत्व बाद” या 
“एक सत्‌ वाद” श्रथवा सर्दक्यवाद” हो सकता है।” 
ये श्रागे लिखते हे “एक ही सद्स्तु है-पहो है । 
एक ही वस्तु के ग्रनेक पदार्थ कोई माने या त माने 
परन्तु बस्तु की अनेकता नहीं है । वस्तु के ग्राश्रय 
से श्रनुभव में आने वाले पदार्थ को श्रनेकता जितनी 
चाहे मानी जाये, वहु केवल उस वस्तु के विभिन्न 
दृष्टिकोणों से दीखने वाले पहलू ही हो सकते है। 
उससे वस्तु भेद सिद्ध नहों होगा ।” 

इस उपर्युवत कथन के स्पष्टीकरण के लिये पं० 
जी ने कपास का उदाहरण दिया है। जिस प्रकार 
कपास से नानाविध कपड़े कोट, कमीज, पतलून 
प्रावि बनाये जाते हूँ, उसी प्रकार सत्‌ से यहू सम्पूर्ण 
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चराचर जगत्‌ निर्मित हुआ है । भ्रर्थात्‌ सत्‌ वह 
प्रन्तिम सत्ता (अ्रल्टीमेट रियलिटी) है जो कि इस 
घराचर जगत्‌ का उपादान कारण है। 
मेरा इस लेख को लिखने का प्रयोजन यह है कि 
पं० जी के ऊपर मेरी बड़ी श्रद्धा है, वे कोई भी नयी 
व्याध्या व नयो परिभाषा वेद में से निकालते हे वह 
विचारणीय होती है । उन्होंने श्रपने ईश्वरबाद के 
लेखों में सम्पूर्ण ब्रह्माण्ड की प्रन्तिम वस्तु को 
सत्‌ नाम दिया है। यह एक बेद को नयी परिभाषा है 
और वेदानुशीलन करने वालों के लिये एक विचार- 
णीय विषय है । उनके वेदिक धर्म में निकले लेखों 
के पढ़ने से यह प्रतोत होता है कि उन्होंने निम्न मन्त्र 
के ग्राधार पर सर्देक्यवाद नाम से एक नयो परिभाषा 
निकालो है । वह मन्त्र इस प्रकार है-- 
इन्ध॑ मित्रं वरुणमग्निमाहुरथों दिव्य: सर सुपर्णो 
गरुत्मान्‌ । एक सद्िप्रा: बहुधा वर्दस्त्यग्नि यम 
मातरिश्वानमाहु: । 
ऋ० १॥१६४४६ । 
१० जो ने इस मन्त्र में सत्‌ को संज्ञा (विशेष्य) 
माना है। जिस प्रकार पाणिति के व्याकरण में गुण 
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संज्ञा श्र, इ, उ' की है उसी प्रकार पं० जी की यह 
सत्‌ संज्ञा है। जिस प्रकार पाणिनि के व्याकरण में 
गुण कहने से ग्र,इ,उ का ही ग्रहण हो सकता है। उसो 
प्रकार इस मन्त्र में सत्‌ से अन्तिम सत्ता का हो ग्रहण 
होगा । यदि इस मस्त्र में सत्‌ को संज्ञा न मानकर 
कोई और ग्रर्थ किया गया तो वह पं० जी के कथना- 
नुसार ठीक न होगा । क्योंकि और अर्थ करने पर 
सर्देक्यवाद नहीं निकल सकता । 


प्रब तक जितने भाष्य हमें वृष्टिगोचर हुये हे, 
सब में हम यह देखते हे कि एक सत्‌” में एकम्‌' 
यह विशेषण है, श्र सत्‌ इस 'एकम्‌' विशेषण का 
भी विशेषण है। जिसका हिन्दी में प्र्थ/ एक सत्‌/ 
एक होता हुआ यह होगा । परन्तु पं० जो की यह सत्‌ 
संज्ञा जो कि अन्तिम वस्तु (अल्टिमेंट रियेलिटि) 
भ्र्थ में प्रयुक्त हुई है--को विशेषण मान लिया 
जाये तो इससे सर्देक्यवाद नहों निकल सकता । 
पं० जी इस मन्त्र में सत्‌ को विशेषण नहीं मानते 
है, परन्तु सायणाचाय्य व बंकटाचार्य श्रादि भाष्य- 
कारों ने इसे विशेषण हो माना है। श्रौर यास्काचार्य 
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ने तो दो स्थलों पर इस मन्त्र का स्पष्टीकरण किया 
है परन्तु एक स्थल पर भी इस सत्‌ का निर्वेचन, 
वर्णन या संकेत ग्रादि कुछ भो नहों किया । यदि 
चराचर जगत्‌ सब इसी सत्‌ का प्रपञच है तो सत्‌ 
का तो इस स्थल पर यास्‍्काचार्य को विशेष वर्णन 
करना चाहिये था, परन्तु उन्होंने ऐसा नहों किया । 
ग्रौर फिर “यत्काम ऋषियसयां देवतायामार्थपत्प- 
मिच्छन्‌ स्तुति प्रयुंक्ते तद्देवतः स मन्त्रो भवति” 
इस निरुक्‍्त वचन के झ्राधार पर इस मन्त्र के ब्र्थ का 
पति यदि कोई ढूंढ़ा जाये तो पं० जो के कथनानुसार 
सत्‌' हो है, इसलिये सत्‌ को इस मन्त्र का देवता 
मानना चाहिये । संहिता में इस मन्त्र का देवता 
ग्रग्ति माना गया है सत्‌ नहीं । 

ग्रौर फिर एक सत्‌” ऐसा प्रयोग आजाने से 
हम वहां सत्‌ विकालने लगें और उसे प्रस्तिम वस्तु 
मानने लगे तो बहुत गड़बड़ हो जायेगी । ऐसे प्रयोग 
तो बंदिक शास्त्रों में हमें भ्र-्यत्ञ भी मिलते है । 
उदाहरणार्थ कुछ प्रयोग हम आपके सामने रखते 
हे । 

चक्ष:सत्‌--ऐ २।३२ में ग्राता है कि “तस्मादेक 
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सतच॒क्षुदरेधा” प्रर्थात्‌ चक्ष॒ एक होते हुये दो में 
विभकत है। क्या ? एक सत्‌' ऐसा प्रयोग आजाने से 
हम यह मानें कि यहां सत्‌ का वर्णन है । 

गायत्री सतू--ऐ. ५।२८ में श्राता है कि /एक 
वे सत्‌ तत्वरेधाभवत्‌” अर्थात्‌ गायत्रों एक होती हुई 
द्विष्टुप्‌ जगती ग्रादि तोन छन्‍्दों में विभक्त हो गई । 

इसी प्रकार-- 

मादुष सत--ऐ . ३।३३ में श्राता है कि मादुष॑ 
सत्‌ मानृषमित्याचक्षते” ग्र्थात्‌ मादुष होते हुये 
सानृष कहलाने लगा । यदि पं० जी की तरह “एक 
सत्‌” ऐसा प्रयोग श्राजाने से सदेक्वाद निकालने 
लगे तो चक्षु एक सत्‌, गायत्री दूसरा सत्‌ श्रौर मादुष 
तीसरा सत्‌ इस प्रकार न जाने कितने सत्‌ निकल 
ग्रावेंग । ये तो सामान्य विशेषण के प्रयोग है । जैसा 
कि-- 

एक सत--तर्पुंसकलिंग 

एक सन्तम--प्रुल्लिग । 

एकां सतीम्‌--स्त्नीलिंग । 

इत्यादि प्रयोग सम्पूर्ण बेदिक-साहित्य में भरे 
पड़े हे । और फिर हमारा इस लेख को लिखने का 
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एक औ्रौर भी प्रयोजन है ग्रौर वह्‌ यह कि कई मम्त्नों 
में सत्‌ विशेष्य रुप में आता है और क्यों में बह 
विशेषण रुप में प्रयुक्त हुआ है । जिन मन्त्रों में 
सत्‌ विशेष्य रूप में प्रयुवत होकर संज्ञा व परिभाषा 
का द्योतक है, उन मन्त्रो से सत्‌ का जो स्वरूप 
प्रतीत होता है वह पं० जी के सत्‌ रूप श्र्थात्‌ श्रन्तिम 
सत्ता से ग्रत्यन्त भिन्न है। जेसे कि निम्नलिखित 
मन्त्रों से पता चलता है-- 

ऋ५० १०।७२।२,३ मत्त्रों में श्राता है-- 

देवानां पृ्यें युगेइसतः सदजायत । 

देवानां प्रथमे युगेइसतः सदजायत ॥ 

प्र्थात्‌ देवताश्रों के प्रथम युग में प्रसत्‌ से सत्‌ 
को उत्पत्ति हुई । इससे तो यह पता चलता है कि सत्‌ 
ग्रन्तिम सत्ता नहीं है, श्रसत्‌ श्रन्तिम सत्ता है भोर 
फिर नासदोय सुक्त ऋ० १०॥१२६।॥ में प्राता 
है कि-- 

“नासदासीन्तो सदासीत्‌” प्र्थात्‌ प्रलयावस्था 
में न तो सत्‌ था और नां ही भ्रसत्‌ था | इससे 
यहू पता चल रहा है कि भ्रसत्‌ और सत्‌ ये दोनों हो 
प्रन्तिम सत्ता नहों है । 
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इस प्रकार उपर्युक्त मन्त्रों में सत्‌ का विशेष्य- 
रूप प्रत्यन्त स्पष्ट है, श्रोर इन स्थलों पर यह्‌ संज्ञा व 
परिभाषा का द्योतक है। परन्तु इन मस्त्रों में प्रयुक्त 
सत्‌ का रूप पं० जी के सत्‌ से अत्यन्त भिन्न है। 
एक प्रकार से विरुद्ध है। इसलिये उस मन्त्र में जहां 
कि सत्‌ विशेषण रूप में प्रयुक्त हुआ है, श्रोर 
विशेषण मानकर भी पं० जी के एकत्वाद में कोई 
विशेष व्याघात नहीं आता, वहां सत्‌ को संज्ञा 
मानकर सत्‌ के नाम से एक नयी परिभाषा खड़ी 
करना फिर केवल एक हो मन्त्र से जहां कि उसका 
संज्ञा होना अ्निश्चित्‌ है, एक वाद खड़ा कर देना 
कहां तक ठीक है इस पर भी भ्रभी श्रोर सुक्ष्म विचार 
की झावश्यकता है । हमारी सम्मति में सदेवयवाद 
तो नहीं निकल सकता परन्तु एकत्ववाद की झलक 
प्रवश्य है । सत्‌ सृष्टि निर्माण में अगला पग है 
प्रन्तिम नहीं है यह हम सत्‌ श्रौर श्रसत्‌ पर विचार 
करते हुये फिर कभो आपके सामने रखेंगे । 

हम पहले यह देख चुके हे 'इद्ं मित्र वरुण- 
मग्निमाहु:” ऋ .१।१६४।४६ मन्त्र में श्राये एक 
सत्‌” में सत्‌ का विशेष्य होना प्रौर प्रन्तिम सत्ता 
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की बाचक संज्ञा या परिभाषा होना अ्रनिश्चित है । 
एक सत्‌' ऐसे प्रयोग भ्रन्यत्र भी भ्राते हे जहां कि वे 
स्पष्ट रूप में भी विशेषण है । इसलिये इस सन्त्र में 
भो “सत्‌” का प्रयोग विशेषण के तौर पर निश्चित 
हो है । 

दूसरी शंका हमारी यह थी कि यहां मन्त्र में 
ग्राया “सत्‌” यदि विशेष्य है, और भ्रन्य इन्द्र मित्र 
श्रादि शब्दों का यही केन्र बिन्दु है श्र 
सब नाम इसी सत्‌ के वाचक हे तो इस मन्त्र का 
देवता सत्‌ होता चाहिये न कि अ्रग्नि । क्‍योंकि 
इस सन्त्र का जो देवता होगा, इन्द्र मित्र श्रादि सब 
शब्द उसी देवता के विविध नाम होगे । परन्तु हम 
देखते यह हें कि सब भाष्यकार अग्नि को ही देवता 
मानते है श्रौर उसी प्रग्नि के ये विविध नाम बताते 
है । उदाहरण के लिये ऋणगर्थदीपिका' में व्येकट 
माधव के इस मन्त्र का भ्र्थ निम्न प्रकार है :-- 

इच्ध्र मित्रम्‌ । भ्रथापि ब्राह्मणं भवति ।  अ्रस्तिः 
सर्वाः देवता:” इति । तस्थेमं भूयसे निर्वंचनाय । 
इन्द्रादों श्वाग्लिमाहुरथो दिव्य: स सुपततः गरणवान्‌ 
ग्रादित्यश्व । एकमेव सस्तमग्निं बहुशरीरपरिग्रहाद 
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बहुधा वर्दान्ति । अ्रग्निमेव यम मातरिश्वानअ्चाहुः । 
प्र्थात्‌ इच्ध मित्रम्‌ १९१६४।४६ मन्त्र का 
देवता ग्रग्नि है और ये सब भ्रग्ति के ताम है । ब्राह्मण 
में कहा भी है 'प्राग्तिः सर्वा देवता:” प्र्थात्‌ भ्रग्ति 
सब देवता है। इन्द्रादि नामों से उस अग्नि का हो 
निर्बेचत या वर्णन है। वह अग्नि दिव्य है, सुपतन है, 
गरणवान्‌ तथा आ्रादित्य रूप है। उस एक ही अग्नि 
को बहुत से शरीर धारण करने के कारण बहुत नामों 
से कहते हू । 
इस प्रकार ग्रग्नि ही विशेष्य है, वही देवता है, 
सब नाम इसी के वाचक हे, सत्‌ के नहीं श्रोर “एक 
सत्‌” को “एकमेव सन्त” इस प्रकार विशेषण रूप 
में प्रयुक्त करके स्पष्ट रूप से सत्‌' की विशेषता का 
खण्डन किया है श्रोर यास्काचार्य ने तो 'सत्‌' को 
विशेषण रूप से अ्रतिगोण प्रयोग होने से छोड़ हो 
दिया है । 
यह प्रश्न हो सकता है कि किसी पूर्वाचार्य ने 'सत्‌' 
को इतना महत्व न दिया, उसको देवता नहीं माता 
तो इसका यह मतलब नहों कि हम भी न मानें । जंता 
कि सायणाचार्य ने हस मन्त्र की ध्याव्या इन्द्र प्र्थात्‌ 
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झादित्य को उद्देश्य करके लिखी है हमारे विचार में 

यह ठीक नहीं है । यदि मन्त्र को सुक्ष्मतया देखा 

जाये तो स्वयं मन्त्र हो बता रहा है कि यहां देवता 

अग्नि ही हो सकता है गौर थे सब भ्रग्ति के ही विविध 

नाम हे क्योंकि श्रन्य सब शब्द तो एक वार ही मन्त्र में 

रे हैं। परन्तु भ्रग्नि शब्द दो वार मन्त्र में श्राया 
॥ 

'अग्निमाहु:--वर्दन्ति श्रस्निम्‌ प्र्थात्‌ इद्ध मित्र 
आ्रादि भ्रग्नि को कहते हें । इन्द्र मित्न ग्रादि शब्दों का 
दो वार प्रयोग न होकर 'भ्रग्नि' का हो दो वार प्रयोग 
होने से यह स्पष्द है कि मन्त्र स्वयं भ्रग्ति की विशेषता 
दिखा रहा है। ये सब अग्नि के हो नाम है । इस 
लिये स्देक्यवाद तो इस मन्त्र से नहों निकलता, परन्तु 
यदि कोई इस मन्त्र का वाद निकालना ही चाहे तो 
एकाग्लिवाद, ग्रस्स्येक्यवाद बेशक निकाल लें श्रौर यह 
भो याद रखना चाहिये कि इस मन्त्र का देवता ऋग्लि 
होने के कारण प्रग्नि भ्रंगी है और इस्ध ग्रादि रूप 
उस भ्रंगी श्रग्नि के भंग हे । इस प्रकार यहां अ्रग्न 
से तो इन सबका ग्रहण हो जामेगा । परण्तु इनमें से 
किसी एक से इन सब का ग्रहण नहीं होगा । इसी 
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दृष्टि से अग्नि: सर्वा देवता: यह ब्राह्मण वाक्य 
व्यकृट माधव ने अपने भाष्य में दिया है । 

ब्रा! के ३ सितम्बर तथा २४ सितम्बर 
[सन्‌ ४५) के अंक में “श्री पं० सातवलेकर जी का 
सर्देवयवाद” शीर्षक से मेरा एक लेख छपा था । 
पं० जी को इस शीर्षक से श्रापत्ति है। मेने किसी 
बुरी भावना से यह शीर्षक नहीं दिया था। पं० जी 
के सम्तान वेद प्रेमी तथा अध्यवसायी व्यक्ति हमारे 
प्राय समाज में कोई नही है, ऐसा मेरा विचार है । 
मेरी उत पर बड़ी श्रद्धा है। इसलिये उनको यदि 
किसी बात के प्रकटन के तरोके में श्रापत्ति हो तो 
में सहुष परिवर्तित करने के लिये तेयार हूं । 

भारतीय इतिहास मे एक समय बहू भी आ्राया 
जब कि आये जाति वेदों को भुला चुको थी। केवल 
मात्र कुछ थोड़े से बेदपाठो ब्राह्मण ही बचे थे। और 
थे भी बंदों के श्र्थों से नितान्त दूर थे । महषि 
दयानन्द को भ्रपार कृपा से फिर बेदों का पठन-पाठन 
प्रारम्भ हुआ है । परन्तु ग्रभो हम बहुत प्रारम्भिक 
प्रवस्था में हे, ऐसा में समझता हूं । बंदों में झ्राये 
शब्दों के प्र, उनका क्षेत्र तथा सोमा क्या है ? यह 
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हम प्रभी पूर्ण निश्चय से नहीं कह सकते । इसलिये 
में यह समझता हूं कि बेद प्रतिपादित किसी भी 
सिद्धान्त का निर्णय करने के लिये हमे मन्त्रों को हो 
नहीं ग्रपितु शब्दों के भी अ्र्थ, इयत्ता इत्यादि का 
निर्णय पहले कर लेना चाहिये । एक २ शब्द पर 
विस्तार से लिखा जाना चाहिये। इसके अ्रनन्तर हो 
हम मन्त्रों का ठीक २ गर्थ करने में समर्थ हो सफेगे । 
इसलिये इस प्रारम्भिक अवस्था में विचार भिन्नता 
होनी स्वाभाविक है । यह कोई श्राक्षेप व कटुता का 
कारण नहीं बतता चाहिये । 

मेरे लेख के प्रत्युत्तर मे पं० जी ने जो लेख लिखा 
है, उसके सम्बन्ध में में कुछ कहूं, उससे पहले में यह 
कह देना आवश्यक समझता हूं कि वह लेख जो कि 
आ्राय मे छप चुका है वह मेरे केवल सर्देक्यवाद' 
शीर्षक पर लिखा था । और इस शीषक में भो सत्‌' 
शब्द के ऊपर लिखा था। स्देब्यवाद के सम्बन्ध में 
मेने कुछ नहीं लिखा । इस सम्बन्ध में भी मे यथाव- 
सर कुछ लिखने का प्रयत्न करूंगा । में यह समझता 
हूं श्रौर पं० जी भी इससे सहमत होंगे कि वेद के 
प्रत्येक शब्द व उसकी प्रत्येक परिभाषा को ढीक- 
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ठीक स्थान मिलना चाहिये । पं०जी स्देक्‍्य सिद्धान्त 
में तथा ऐक्य सिद्धान्त में कोई विरोध नहों समझते । 
परन्तु में इसमें बहुत विरोध समझता हूं । मेरे लेख के 
प्रत्युत्तर में लिखे पं० जी के लेख को पढ़ने से यह 
लगता है कि पं० जी श्रब सत्‌' शब्द को ज्यादा 
महत्व नहीं देते । परन्तु प॑० जी के सदेक्य सिद्धान्त 
के सम्बन्ध में लिखें गये पहले लेखों को पढ़ने से 
बहुतों पर यही प्रभाव पड़ा कि कि पं० जो सत्‌' 
को बहुत महत्व देते हे । जेसा कि पं० जी श्रपने 
लेशों में दिखाते रहे है कि श्रन्तिम वस्तु एक ही है ग्रोर 
उसका नाम सत्‌ है । प्रब यह वस्तु 'ग्रनाम' बिना 
नाम के नहों रहो । उसका सत्‌ नाम हो गया। श्रनाम 
को भी यदि कोई नाम देना है भ्रोर वह भी वेद से 
देता है तो बेद का वही नाम देना चाहिये जो बेद- 
सम्मत हो । सत्‌ नाम तो बेद में ग्रन्तिम वस्तु के 
लिये नहीं है, क्योंकि कई सन्त्र हैँ जो कि इसका 
विरोध करते है, जेसे देवानां पृथ्यें युगे अ्रसतः 
सदजायत” “दिवानां प्रथमे युगेइसतः सदजायत" 
“नासदासीच्नो सदासीत्‌” इत्यादि श्रौर भी कई 
मन्त्र दिखाये जा सकते हे । इसलिये इन मन्‍्त्रों से यह 
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तो स्पष्ट है कि प्रन्तिम वस्तु के लिये सत्‌' नाम नहीं 
देना चाहिये । और फिर यह भो नहीं है कि वेद में 
अन्तिम वस्तु के लिये नाम ही न दिया हो, उसे 
'झ्रनाम' हो छोड़ दिया हो । उस अ्रन्तिम वस्तु के 
लिये ब्रह्म नाम है। जैसा कि उपनिषत्‌ में श्राता है कि 
“च्रयं यदा बिन्दते ब्रह्ममेतत्‌” प्रकृति जीवात्मा 
तथा परमात्मा का जब बिन्दन होता है तब बह 
ब्रह्म कहलाता है । फिर पं० जी यह भी कहते हू कि 
सर्देक्य' में एक का महत्व भ्रधिक है, सत्‌ का नहों । 
यदि सत्‌ का महत्व नहीं तो सत्‌ किस लिये है ? 
क्या उसका कोई भ्र्थ नहीं ! पं० जी की दृष्षद में 
क्या यह प्रत्तिम वस्तु का नाम नहों ? यदि यह 
अन्तिम वस्तु का नाम भी नहीं है श्र उसका यहां 
महत्व भी नही है तो फिर यह शब्द किस लिये है ? 
इसलिये में तो पं० जी से यही निवेदन करूँगा 
कि वे एऐक्यवाद, एकत्ववाद ग्रथवा ब्रह्मेक्यवाद' 
प्रादि नाम से इस सिद्धान्त के सम्बन्ध में कुछ 
लिखें तो ठीक रहेगा। 

स्वामी दयानन्द का उदाहरण जो पं० जी ने 
दिया है वह इस प्रकार है स्वामी जी ने एक स््‌' 
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का श्र एक सत्‌ ब्रह्म किया है । यह श्रर्थ लेकर 
पं० भगवदृत्त जी सत्‌' को विशेषण मानें, विशेष्य 
मानें या जो कुछ और मानना चाहे मानें ।” इस पर 
मेरा निवेदन यह है कि पं० जी ने स्वामी जो के 
'ग्रन्वय' को दिखाया है. पदार्थ को नहीं । स्वामी 
जी ने पदार्थ में सत्‌ का प्र्थ “विद्यमानम्‌” ऐसा 
दिया है जो कि स्पष्ट रूप से विशेषण है । शब्दों 
का ग्रर्थ शब्दार्थ ( पदार्थ ) से ही पता चलता 
है भ्रन्वय से नहीं । इसलिये स्वामी जो ने सत्‌' 
का भ्र्थ ब्रह्म नहीं किया । फिर प्रश्न होता है कि 
स्वामी जी ने श्रन्वय में "एक सत्‌ ब्रह्म” ऐसा 
क्यों दिया ? इसको हम इस प्रकार समझ सकते है । 
एक सत्‌ विप्रा: बहुधा वर्दान्त” एक होते हुये को 
विप्र लोग बहुत प्रकार से कहते है । प्रश्न होता है कि 
जिसको विप्र एक होता हुग्ना' कहते हे वह है क्या 
चीज ? इसके उत्तर में यह कहा कि वह ब्रह्म है । 
इससे यह नहों समझता चाहिये कि यहां सत्‌ का 
अर्थ ब्रह्म है। ब्रह्म तो ऊपर से लाये हे । ग्रोर फिर 
एक-एक शब्द का ग्र्थ दिखाते हुये स्वामी जी ने सत्‌' 
का प्र्थ विद्यमानम' ऐसा स्पष्ट दिया है, फिर कोई 


सर्देक्यवाद ३११ 


शंका हो नही रहती । ग्रागे जो मन्त्रार्थ में पं० जी ने 
कठिनाई बताई है बेसी कठिनाईयां तो हमे गुरुकूल में 
पढ़ते हुये भो भ्राती रही है । ग्रोर कठिनाई तो गायत्री 
के सम्बन्ध में 'ऐ., ब्वा. ३९१२७ एक सत्‌ तत्‌ व्ेधाउभ- 
बत्‌” इसमे भी थी । गायत्री स्त्रीलिंग है तथा एफ- 
सत्‌' नपुंसकलिय है। इसमें भो सायणाचार्य ते एक 
स्वरूप सत्‌' ऐसा स्वरूप' शब्द ऊपर से जोड़ दिया 
है। इससे कठिनाई हल हो गई । मन्त्र में भो (एक 
स्वरूपं सत्‌' श्रथवा एक ब्रह्म स्वरूप सत्‌' ऐसा 
किया जा सकता है। वहु एक रूप क्या है। वह ब्रह्म 
है। इस प्रकार मन्त्रार्थ मे कोई विशेष कठिनाई नहीं 
रहती । 

इस प्रकार संस्कृत साहित्य में ऊपर से शब्द तो 
बहुत जोड़े जाते हैं । हां ! यह बात १० जी की 
बिल्कुल ठीक है कि कठिताई अवश्य होतो है। इस 
मन्त्र के अर्थ को दिखाने का यहां कोई विशेष प्रयो- 
जन नहीं है। इसका ग्र्थ में ऐक्यवाद' पर लिखते 
हुए विखाऊंगा । 

इस विषय में इतना लिखने का कारण यह है 
कि सांख्य शास्त्रकार ने सत्‌' नाम प्रकृति का बताया 
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है। शोर खाग्मी जो भो सत मे प्रवृति का एण 
ले है। शि ग्रतिम व के हि एंणजी पं 
श्र का प्रयोग करे है उसके तय किश्ली ने भी 
मत का प्रयोग कहों किया प्रोर गन भी झा 
विरोध के है। झाति जय ऐश सिद्वात में 
सत्‌ वा क छान रहे है मो ० गो से है, ग्रयया 
से प्राय है। 


व | लाख 


वेद का ऐक्यवाद 


बेदों में श्री पं० सातवलेकर जी को ऐक्यवाद का 
दर्शन हुआ है । वेदों में ऐक्यवाद का वर्णन है ऐसा 
हम भी समझते है । परन्तु पं० जी के ऐक्यवाद से हम 
कुछ मतभेद रखते हें । पं० जी भावद्रयात्मक ऐक्य- 
बाद मानते हैं शोर हम वरहुद्धयामक ऐक्यवाद का 
बर्णन है ऐसा समझते हे । भावत्रयात्मक में वस्तु 
एक है, उसको परमात्मा, जीवात्मा तथा प्रकृति इन 
तीनों भावों में देखा गया है। और वस्तुन्नयात्मक में 
वस्तु तीन है, परन्तु उन्हें एक रूप में देखा गया है । 
इसी बात को हम इस प्रकार भी स्पष्ट कर सकते हे। 


मर्देक्य सिद्धान्त 
एक वस्तु (सत्‌) 


। | 
परमात्म जीवात्मा.. प्रकृति 


बस्तुत्रयात्मक ऐक्यवाद:-- 
परमात्मा जीवात्मा प्रकृति 


| 
एक (पुरुष ) 
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इस प्रकार श्री पं० जी के तथा हमारे मत में 
भेद इतना ही है । वस्तु ब्रयात्मक ऐक्यवाद त्रेतवाद 
का ही दूसरा नाम है । वस्तु त्रयात्मक ऐक्यवाद के 
भी हम दो विभाग कर सकते हू । सष्टि-प्रवस्थात्मक- 
ऐक्यवाद श्रौर प्रलयावस्थात्मक-ऐक्यवाद । ये विभाग 
हमने वर्णन की सुगमता के लिये तो किये ही हें, 
ये विभाग ते करने से कई कठिनाइयां तथा उलझने 
भी पेंदा हो जाती हे, जिन को कि हम श्रागे स्पष्ट 
करेगे। ग्रब हम ऐक्यवाद पर विचार करते है । 


एक्यवाद में “एक शब्द! 


ऐक्यवाद मे एक शब्द का समझना जितना 
ग्रासाव समझा जाता है, उतना है नहों। उदाहरण के 
लिये देवदत्त एक' है ! इंसकों यदि हम वेज्ञानिक 
परिभाषा में समझना चाहे तो यह कह सकते हैं 
यह एक नहीं है--- 
देवदत्त (एक) 


| 


आ्रात्मा | + शरोरच्दो है। 
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्र्थात्‌ देवदत्त को जीवात्मा+शरीर इन दो 
में विभकत किया जा सकता है इससे यह स्पष्ट है कि 
इस एक' में श्र भी एक-दो हू । इसी प्रकार और 
भो कई दृष्टियों से विभाग किये जा सकते है। कहने 
का भाव यह है कि एक दो तीन प्रादि शब्द बड़े 
सापेक्ष हें । देवदत्त को हम कहते हे एक है' परन्तु 
वास्तव में वह आत्मा+शरीर इन दो का सम्पर्क 
है । श्रव देखना यह है कि वेदों मे जो एक' व 
“ऐक्य" का वर्णन है, क्या वह इंसी दृष्टि से तो नहीं 
है । यदि इसो दृष्टि से हो बर्णन है तो वहां भी एक 
आ्रादि शब्द सापेक्ष होगे श्लोर एक से और भो एक 
दो तोन हो सकते हे । 

यही उपयुक्त कठिनाई पुरुष शब्द में है। मानव 
पुरुष में तो स्पष्ट ही जीवात्मा+शरीर थे दो वस्तु 
है इससे इन्कार नहीं किया जा सकता । श्रौर फिर 
इस पुरुष के लिये जीवात्मा+शरीर दो होते हुये 
भी एक' का प्रयोग किया जाता है । परन्तु जहां 
परमात्मा को पुरुष कहा है वहां भी आत्मा-- 
शरीर--ये दो हू कि नहीं यह देखना है । श्री पं०जी 
ने इसी पुरुष पद की 5. ््पत्ति यह दी है पुर-+उष, 
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पुर-+वस ये दो पद हू। पुर में बसने वाला पुर के 
साथ सदा रहने वाला, जो पुर से कभी पृथक नहीं 
होता वह पुरुष है । जिस तरह से मिश्री में 'रवा 
मीठास' सदा मिली जुली रहती है। न रवा मीठास 
से कप्ो पृथक हो सकता है भ्रौर ना हो कभी मीठास 
रवे से पृथक हो सकती है। उसी तरह पुर+ बस का 
सम्बन्ध जानना चाहिये । रवा+मोठास का भेद 
कठ्पना का है वास्तविक नहों । इसी तरह थरि में 
बसने वाला यह भेद भी कल्पना का है वास्तविक 
नहों है ।* 
श्री पं० जी के कथन में निम्न बातें आ गई है-- 
१. परम-पुरुष की पुर मे बसने को समता 
(उपमा ) सिश्री के रवा मीठास से । 
२, पुर में सदा बसने वाला, कभी पृथक्‌ न 
होने वाला । 
३. पुर और पुर में बसने वाल का भेद 
काल्पनिक है । 
ग्रव हम इन पर संक्षेप में विवार करते है । हम 
इस लेख में मानव-पुरुष को तो पुरुष और परमात्मा 
को परम-पुरुष ऐसा करके लिखेंगे । 


परम-पुरुष की समता ( उपमा ) मानव-पुरुष 


प्रम-पुरुष की उपमा मानव-पुरुष है। ये ही सब 
वेदिक-शास्त्र तथा पौराणिक शास्त्र एक स्वर से कह 
रहे है। श्री पं० भी ने अपने “बेदिक धर्म” पत्त में 
समय २ पर पुरुष रूप ' रुद्र रूप 'विश्वरूप' 
इत्यादि कई लेखों में उस परम-पुरुष को समता 
मानव-पुरुष से दिखाई है ओर जो भी मानव-पुरुष 
के श्रंग वा उपांग हें, उन सब की समता परर-पुरुष 
के अंगो से पं०जी ने बहुत विशद रूप में दिखा दी 
है । प्रश्न यह है कि जिस प्रफार सानव-पुरुष के 
एक २ अंग की समता व उपमा उस परम-पुरुषमे घटा 
दो है तब पुर में बसने को समता भी मानव युरुष से 
क्यों नही घटायी ? मिश्री के रवा मीठास में वयो 
घटाई ? क्या ऐसा कोई मन्त्र व प्रकरण नहीं है जहां 
कि परमात्मा के पुर में बसने की समता मानव-पुरुष से 
स्पष्ट प्रतीत होती हो, इसलिये ग्रब हमें परमात्मा 
के पुर में बसने की समता पर कुछ विचार करना 
चाहिये । 


पुर सदा नहीं रहता 


जब हमें यह पता चल जायेगा कि पुर सदा 
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नही रहता तो पुर के साथ सदा रहने वाला श्रौर 
पुर से कभो पृथक न होने वाला जो पं० जी ने बताया 
है बहु ठीक न होगा । भ्र्थात्‌ पुर सदा नहो रहने 
वाला तो पुर के साथ पुरुष का सम्बंध भी सदा 
नहीं है, इसलिये मिश्री के रथा मीठास का :दाहरण 
भी ठोक न होगा । 

जीवात्मा को हम पुरुष नहीं कहु सकते । और 
न शरीर को ही हम पुरुष कह सकते है। जीवात्मा+- 
शरीर इन दोनो के योग को ही पुरुष कहते ह । पुरुष 
का शरीर पंचभूतों से निमित होता है। परन्तु पंचभूतों 
को भी हम पुर नहीं कह सकते । जीवात्मा के चारों 
और पडचभूतों के होते हुये भी वह जीवात्मा पुरुष 
नहों कहलायेगा। परन्तु पंचभूतो का एक विशेष रूप 
में (शरीर) परिणत होना हो जीवात्मा का पुर कहा 
जा सकता है। श्रौर यह पुर हमेशा नहीं रहता, समय 
पर बनता है श्रौर विनष्ट हो जाता है। इसी प्रकार 
परमात्मा का पुर भी निर्मित होता है और समय पर 
झ्राकर विनष्ट हो जाता है। जिस प्रकार जीवात्मा के 
चारो ओर विद्यमान पंचभूत जीवात्मा का पुर नहीं 
कहला सकते, उसी प्रकार प्रकृति भी अपने मूल रूप 


वेद का ऐक्यवाद ३१६ 


में रहती हुई परमात्मा की पुर नहों कहला सकती 
सृष्टि अवस्था में श्राकर हो पुर कहला सकतो है । 
इसो बात को पुष्टि अरब हम प्रमाणों से करते है । 

श० प० ब्रा० १३१५॥१, २ में वरणित यजु- 
बेंद के 'सहस्रशीर्षा पुरुष:०” इस सुक्त का 
व्यास्यान पं० जी ने अपने “बेदिक धर्म' पत्न में दिया 
है । १० जी ने इस सुकत को अपने 'सर्देक्य' सिद्धान्त 
की पुष्टि में लगाया है वहां जो पुर को व्याश्या की 
गई है, उस पर विशेष ध्यान जाना चाहिये ऐसा हम 
समझते हूँ । वहां आता है कि 'इमे वे लोका: प्रयमेव 
पुरुषों योष्यम्पवर्तें श्र्थात्‌ ये लोक पुर है और यह 
जो पवन कर रहा है यह परमात्मा पुरुष है। यहां 
लोकों को पुर कहा गया है । बंद के सिद्धाल्तों से 
थोड़ा सा भी परिचय रखने वाले यह भली-भांति 
जानते हे कि वेद में प्रलय का विधान है। जेसा कि 
नासदीय सुक्त में वर्णण किया गया है कि नासदा- 
सीन्नो सदासोतु०” इत्यादि सृक्त बहुत स्पष्ट रूप से 
वर्णन कर रहा है । 

प्रलय में लोक रहते ही नहीं, ये सब विनष्ट हो 
जायेंगे। जब लोकों को पुर कहा गया है श्रौर ये लोक 
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प्र्थात्‌ पुर हमेशा नहीं रहते तब पुर के साथ पर- 
मात्मा का सम्बन्ध भी नित्य नहीं रहेगा । इसलिये 
पं० जी ने जो मिश्री में रबे मौठास की तरह पुर और 
पुर में बसने वाले का नित्य सम्बन्ध माना था, वह 
ठीक नहीं प्रतीत होता । 


परम पुरुष का पृर 


बेद में परम पुरुष का जो पुर बताया गया है 
उसका जो चित्र खींचा गया है, उससे भी यह पता 
चलता है कि ऐसा पुर हमेशा नहीं रहता । प्रलय में 
ग्रह विनष्ट हो जायेगा । श्रोर इस मन्त्र से यह भी 
संकेत मिलता है कि पुरुष संज्ञा से पहले परमात्मा 
की ब्रह्म संज्ञा होती है । मन्त्र इस प्रकार है-- 

प्रधाजमानां हरिणों यशसा संयरीबृताम्‌ । 

पुरं हिरष्मयों ब्रह्माविवेशापराजिताम्‌ ॥ 

ग्रथ०१०१२॥३३ । 

प्रकृष्ट रूप से चमकने वाली, धारण की जाती 
हुई यश द्वारा चारो ग्रोर से घिरी हुई, सुवर्णणयी तथा 
अ्रपराजित पुर मे वह ब्रह्म प्रविष्ट हुआ । 

इस मन्त्र में यह स्पष्ट रूप से कह दिया है कि 
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उ्त ब्रह्म को यह पृःया पुरी दीप्ति वाली, सुवर्णमयी 
इत्यादि है । इस पुर मे वह ब्रह्म प्रविष्ट होता है। यदि 
परम पुरुष के साथ पुर का सम्बन्ध नित्य मान लें 
और जेसा कि इस मन्त्र में पुर को भ्राजमान सुवर्ण- 
मयी इत्यादि कहा है तो “तम आासीत्‌ तमसा गृह- 
भग्रेषप्रकेते सलिल सर्वमा इदम्‌” श्र्थात्‌ सृष्टि पहले 
तम्र ही तम थी, वह श्रजायमान थी, सलिल थी । 
इत्यादि मस्त्रों का स्थान कौनसा होगा ? क्योंकि 
पुर का पुरुष के साथ पं० जी के कथनानुसार नित्य 
सम्बन्ध है प्रोर वह पुर सदा दीप्तिमय है तो फिर 
तम श्र्थात्‌ अन्धकार की श्रवस्था तो कभी होनी 
ही नहीं चाहिये । इस लिये मानना पड़ेगा कि पुर 
सदा नहों रहता । 

जब पुर सदा नहीं रहता श्रर्थात्‌ नित्य नहों है 
तो पुर के साथ परमात्मा का सम्बन्ध भी नित्य नहीं 
है | इसलिये मिश्री के रवा मिठास को तरह परमु्‌- 
आत्मा और पुर का नित्य सम्बन्ध मानना ठीक नहों । 
हमारी सम्मति में यह मिश्री का उदाहरण ही ठोक 
नही । पुर के साथ परमात्मा का सम्बन्ध बताने के 
फिये भी उपमा रूप से भावव पुरुष का ही उदाहरण 
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लेना चाहिये । 
ब्रक्ष की पुरुष संज्ञा कब होतो है 


जिस प्रकार जीवात्मा के चारों ओर अपने मूल 
रूप में पञ्वभतों के होते हुये भी दह पुरुष नहीं कह- 
लाता । पञ्चभूतों से शरीर के निर्माण होने पर हो 
पुरुष कहलाता है । उसी प्रकार जब तक पुर का 
निर्माण नहों होगा तब तक परमात्मा को पुरुष 
संज्ञा नहों होगी । प्रकृति को मानने वाले भी यदि 
प्रकृति को ही परमात्मा की पुर मानेंगे,तो भी ठोक 
मे होगा । प्रकृति से सृष्टि निर्माण होने पर हो उस 
सृष्टि रूपी पुर में बसने के कारण वह परमात्मा 
पुरुष कहलाता है। भ्रव विचारणीय यह है कि सृध्टि 
निर्माणक्रम में किस सतह (स्टेज) पर उसे पुर 
कहने लगेंगे । शतपथ० ११॥१॥६।१,२ में हमें सुष्टि- 
निर्माणक्रम में वहु सतह दिखाई देती है जहां पर कि 
उस ब्रह्म की पुरुष संज्ञा होती है । वह प्रकरण इस 
प्रकार है । 

श्रापो हु वा इदमग्रे सलिलमेवास । ता श्रकाम- 
फन्‍्त कथन्‍्नु प्रजायेमहि इति ता प्रश्चाम्य॑स्ता तपो- 
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प़प्पन्त । तासु , तप्स्तप्यमानासु हिरष्मयमाण्ड 
सम्बभ्‌वाजातो हु तहि संवत्सर प्रास। तदिदं हिरष्प- 
सयमाए्ड थावत्संवत्सरस्थ बेला तावत्पयंप्लबत ॥१ 
ततः संवत्सरे पुरुष: समभवत्‌ स प्रजापति: । 
संवत्सरे हि प्रजापतिरजायत स इदं हिरप्मय- 
माण्ड व्यरुजन्‌ ॥२॥ 

(प्राप:) ये सब प्रजायें पहले (सलिलमेवास) 
सलिल प्रथवा (सतिलीनम्‌) सत्‌ श्रर्थात्‌ प्रकृति 
में ही लीन थी। (ता भ्रकामयन्त कथन्नु प्रजायेमहि) 
उन्होंने कामना को कंसे उत्पन्न होवें। उन्होंने उत्पत्ति 
के लिये भ्रम किया, तप किया । उनके तप करते पर 
एक हिरप्मय ग्रण्डा पेदा हुआ । तब तक संबत्सर 
नहीं पंदा हुआ था । यह हिरप्मय अ्रण्डा एक संब- 
त्सर समय पर्य्त (परिप्लवन) भ्र्थात्‌ चारों श्रोर 
तरता रहा । इसके अनन्तर एक संवत्सर में पुरुष की 
उत्पत्ति हो गई । यह पुरुष प्रजापति था इसलिये 
एक संवत्सर में पुरुष श्रर्थात्‌ प्रजापति की उतत्त्पत्ति 
हुई । इस प्रजापति ने इस हिरण्सय ग्रण्डे को तोड़ा । 

इससे यह स्पष्ट है कि परमात्मा की पुरुष संज्ञा 
तब होती है जब हिरिष्मय श्रण्डा बन जाता है । यहू 
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हिरिण्मय अण्डा पुर कहलाता है । इस पुर में बसने 
के कारण वह पुरुष कहलाता है । इस पुरुष को 
प्रजापति भी कहा है क्योंकि यह अण्डे को तोड़ता 
है प्रौर प्रजाग्रों को उत्पन्न करता है। यह प्रजापति 
जिसको कि पुरुष कहा गया है इसकी भी उत्पत्ति 
होतो है। इसी लिए कहा है कि “प्रजापतिरजायत" 
प्रर्थात्‌ प्रजापति उत्पन्न हुआ । इस लिये यह पुरुष 
(प्रजापति) भो उत्पन्न होता है नित्य नहो है। 
परस्तु इसको उत्पत्ति यही है कि हिरष्मय अण्डे 
रूपी पुर का जब निर्माण हो जाता है तब उसमे 
बसने के कारण उसका नाम पुरुष पड़ जाता है । 
जिस प्रकार कि पिता शब्द है जब सन्तति होजाती 
है तब मनुष्य पिता हो जाता है । इसी को बेदिक 
भाषा में पिता की उत्पत्ति कह सकते है । 

यही उस परम पुरुष को उत्पत्ति है। इससे 
भी संकेत मिल रहा है कि परमात्मा की पुरुष संज्ञा 
हमेशा नहीं है । प्रलयावस्था में परमात्मा को पुरुष 
नहीं कहेंगे, क्योंकि पुर नहीं है । इसलिये बेद मे पर- 
मात्मा के पुरुष रूप का वर्णन करने वाले पुरुष 
झादि सुक्त प्रलयावस्था का दिग्दशन कराने वाले 
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नहों है, उन्हें सृष्टि अ्रवस्था का वर्णन करने वाला 
समझना चाहिये । अ्रन्त (प्रलयावस्था) में एक 
बचता है कि दो बचते हे इत्यादि बातों का निर्णय 
इन पुरुष सुकतों से नहीं होगा । 

और “पुरुष एबेदं सर्बम्‌” इत्यादि वाक्य भी 
सृष्टि श्रवस्था के ऐक्यवाद को दर्शा रहे है। 

इसी प्रकार अथर्ववेद १०।२।२८-३३ मन्त्रों में 
भी ब्रह्म के पुर का वर्णन ग्राता है। इन मन्त्रों की 
जो टेक है वह यही है कि-- 

“पुरं यो ब्रह्मणो वेद यस्या: पुरुष उच्यते 

प्र्थात्‌ उस ब्रह्म के पुर को जो जानता है जिसके 
कारण कि यह ब्रह्म पुरुष कहलाता है। 

ग्र्थात्‌ पुरुष संज्ञा होने से पहले परमात्मा की 
ब्रह्म संज्ञा होती है । पुर में बसने के कारण यह 
पुरुष कहलाता है। इससे स्पष्ट होता है कि परमात्मा 
का पुरुष भाव नित्य नहीं है । इसलिये पुर में सदा 
बसने का प्रश्न हो नहीं उठता । 

इस प्रकार हमने ऊपर यह दिखाया कि परमात्मा 
का पुर सदा नहीं रहता । सृष्टि श्रवस्था में पुर का 
निर्माण होता है । इसलिये पुर के साथ परमात्मा 
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का नित्य सम्बन्ध नहों है । 


पुरुष में ऐक्य भाव 


जिस प्रकार लोक में हम कहते हे कि विश्वपति 
गोरा है, गणपति काला है, देवमित्र लम्बा है, भू- 
मित्र ठिगना है, जगदीश मोटा है, इत्यादि श्रोर भी 
बातें इतके सम्बन्ध में कही जा सकती हे । ये सब 
पुरुष हैँ तो क्या हम यह समझेंगे कि आत्मा काली 
गोरो है या लम्बी चौड़ो है। परन्तु नहों ऐसा कोई 
भी नहीं समझता । सब यहो कहेंगे कि पुरुष में 
(प्रात्मा+शरीर) जो शारीरिक हिस्सा है, उसके 
पे गुण हे आत्मा के नहीं है । परन्तु व्यवहार ऐसा 
ही है कि अ्रमुक २ पुरुष काले गोरे तथा लम्बे 
चोड़े है । 

इसो प्रकार पुरुषान्तगंत एक श्रौर हिस्से के 
सम्बन्ध में भी मनुष्य कहते हे कि भ्रमुक पुरुष बेठा 
हुआ संकल्प विकल्प कर रहा है, झूठ बोल रहा है, 
चोरी कर रहा है इत्यादि तो क्या हम यह समझें कि 
प्रात्म तत्व यह सब कुछ कर रहा है। नहीं, ये सब 
मानसिक विकार हे। परन्तु लोक में ऐसा हो प्रयोग 
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किया जाता है । 

इसी प्रकार बुद्धि श्रादि प्रत्य सुक्ष्म शरोर के 
सम्बन्ध में भी बहुत कुछ कहा जा सकता है जिसका 
कि ग्रत्मतत्व से सम्बन्ध न होकर पुरुष के शारोरिक 
हिस्से से होता है । 

श्रौर फिर देवदत्त भूमित्न को थप्पड़ मारे, उसे 
घूर कर देखे, गाली देवे भूमित्न जाकर अपने अधि- 
ष्ठाता से शिकायत कर देवे कि देवदत्त ने मुझे थप्पड़ 
सारा, घूर कर देखा, और गाली दी । इस पर देवदत्त 
प्रधिष्ठाता से यदि कहें कि नहीं, सने थप्पड़ नहीं 
मारा, मेने ध्रकर नहींदेखा,भ्रोर नाहीं मेने गालीदी । 
मेरे हाथ ने थप्पड़ मारा, ग्रांख ने घूर कर देखा, मुख 
ने गाली दी । अ्रधिष्ठाता उसे इस पर पहले 
तो दण्ड देगा और फिर यही कहेगा कि हाथ भी तू 
ही, मृंह भी तू ही ग्ोर प्रांख भो तू ही है। यह सब 
हूप तेरा ही है। क्योंकि श्रात्मा+ शरीर इन दोनों 
को यहां एक रूप में देखा गया है। भ्र्थात्‌ देवदत्त 
पुरुष (आ्रात्माशरीर) एक है। 

इसी प्रकार उस परम पुरुष के प्रंग उपांगों में 
इस सम्पूर्ण ब्रह्माण्ड को बांदा हुआ है । तो इन प्रंगों 


३श८ वेद-विमर्श 


को लेकर भी यही कहा जायेगा कि “तदेबाग्निस्तदा- 
वित्यस्तदु वायुस्तदु चन्द्रमा” भ्र्थात्‌ बही अग्नि है, 
वही वायु है, वही आदित्य है, वही चन्द्रमा है इत्यादि 
- पुरुष एवंद सर्वम्‌” प्रर्थात्‌ यह सारा ब्रह्माण्ड 
पुरुष ही है । 


इस प्रकार अ्रद्वत सम्बन्धी जितने भी मन्त्र प्रतीत 
होते हूँ सब की इसी प्रकार व्याख्या हो जायेगी । 
परन्तु कठिनाई तो पं० जी के सामने यह होगी कि 
ग्रद्नेत सम्बन्धी मन्त्र तो चारों वेदों में थोड़े है, प्रायः 
चारों वेद हेत सम्बन्धी मन्त्रों से भरे पड़े हें । इनमें 
बणित द्वेत भाव को काल्पनिक मानना पड़ेगा इससे 
तो सारा हो वेद काल्पनिक हो जायेगा । इसलिये 
वस्तुत्रयात्मक ऐक्यवाद सब समस्याञ्रों को हल 
कर देता है।... 


परम-पुरुष-सम्बन्धी वर्शनास्मक तरीका 


प्रश्न हो सकता है कि  तदेवाग्निस्तदादित्य:” 
भ्र्थात्‌ वही भ्रर्नि है ,वहीं ग्रादित्य है, इत्यादि वर्णन 
का तरीका ऐसा क्यों है ? बात यह है कि मानव पुरुष 
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को तो हम ऊपर से तीचे तक एक बार में हो देख 
लेते है। परस्तु यह ब्रह्माण्ड प्र्थात्‌ परम पुरुष का 
शरीर इतना विशाल है एक २ श्रंग व उपांग भी इतना 
विशाल व शवितिशाली है कि बड़े २ ऋषि-महृि भी 
उसे एक दृष्टि में नहीं देख सकते । साधारण मनुष्य 
को तो बात ही क्या । इसका परिणाम यह होता है 
कि प्रायः सभो मनुष्य भ्रन्धों के हाथी देखने को 
तरह परम पुरुष के एक-एक अंग को ग्रलग ही देखते 
है ग्रौर ऐसा ही समझते हु । भ्रौर जो जिस-जिस भ्रंग 
से प्रभावित हो जाता है वह उस-उस भ्रंग को ही पर- 
मात्मा मान बेठता है श्र उसको पूजा करने लगता 
है। और दूसरे ते जो ग्रंग देखा उसे झूठा समझता 
है, ग्रोर लड्ष्ता है। इसी प्रकार बहु देवतावाद चल 
पड़ता है। इसलिये वेद उस परम पुरुष के शारीरिक 
ग्रंगों को लेकर तदेवाग्तिस्तवादित्य:' वही भ्रग्नि है 
वहो आदित्य है वही वायु इत्यादि--सामों से उसका 
वर्णन कर रहा है। परन्तु ये सब उस परम-पुरुष के 
शरोर के भ्रंग है ग्रात्म-तत्व के नहों । 


परमात्मा का प्रत्यक्ष 


जिप प्रकार मनुष्य अपने व दूसरे के शरीर को 
देख कर आत्मा को नहीं जान लेते । उसी प्रकार 
परम-पुरुष के शरीर को देख कर यह समझने लगें कि 
हमें परमात्मा का प्रत्यक्ष हो गया तो ऐसा प्रत्यक्ष तो 
सभी प्राणी कर रहे है। परमात्मा के लिये बड़े २ 
तप व साधन की क्या आवश्यकता है ? श्रोर फिर 
हृदयगुहु! में उसको प्रत्यक्ष करनेका विधान करनेकी 
कोई ग्रावश्यकता नहीं रहती । क्योकि वह तो प्रत्यक्ष 
ही है भ्रोर सभी को प्रत्यक्ष है। हम उस शारीरिक 
ग्रंगों--प्रग्ति, वायु, आदित्य की शक्तियों को 
देखकर यह तो कल्पना कर सकते हे कि यह कितना 
शक्तिशाली होगा । परन्तु इस पर यह नहों कहा जा 
सकता कि वह हमे प्रत्यक्ष हो रहा है। इसलिये शर्र/र 
को परमात्मा मानना कहां तक ठोक है यह विचार- 
णोय है । 


परम पुरुष के नाना नाम 


जिस प्रकार देवदत्त पढ़ाने जाता है तो वह 
प्रध्यापक कहलाता है। सभा का संचालत करता है 
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तो सभापति, किसी मिल व कारखाने का प्रबन्ध करता 
है तो प्रबन्धक व मंनेजर इत्यादि जो २ भो वह कार्य 
करता है, उस २ के अनुसार उस देवदत्त का वही 
नाम पड़ जाता है। इसी प्रकार वह परम-पुरुष भ्रपने 
कार्य व शक्तियों के प्राधार पर इद्ध, मित्र, वरुण, 
प्रग्नि, ग्रादित्य, रुद्र तथा शिव इत्यादि सैकड़ों हजारों 
नामों से स्मरण किया जाता है । परन्तु यह याद 
रखना चाहिये कि इन नामों द्वारा वर्णन या स्मरण 
किया गया वह परमात्मा पुरुष रूप बना हुआ्ना है । 
पुर के साथ उसका ग्रहण है । पृथक्‌ श्रात्म तत्व 
करके उसका ग्रहण नहों है इसलिये हम यह भी कह 
सकते हूँ कि प्रायः चारों बेद उस परम-पुरुष का 
वर्णन कर रहे है । जहां केवल प्रात्म-तत्व का वर्णन 
है बहू तो बहुत ही थोड़ा है । प्रायः शरोर सहित परम- 
प्रात्मा का वर्णन हें । श्रौर ऐसा वर्णन करना स्वाभा- 
विक भी है क्योकि प्रमात्मा का यदि वर्णन करना है, 
तो उसकी शक्तियों द्वारा ही उसका वर्णन हो सकता 
है। श्रौर शक्षितयों का प्रकाशन सृष्टि ग्रवस्था में हो हो 
सकता है। क्योंकि प्रलयावस्था में तो वह शक्तियों को 
समेद लेता है । प्रोर सृष्टि प्रवस्था का होना यह 
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बताता है कि वह पुरुष बना हुआ है । पुरुष रूप में 
बह दो होते हुये (पुर+परमात्मा--परम-पुरुष ) भी 
एक ही कहा जायेगा। जेसे कि मानव-पुरुष दो होते 
हुये भी एक कहा जाता है इसो दृष्टि से बेंदों में स्वेत्र 
इन्द्र-वरुण इत्यादि नामों से क्रिया गया वर्णन शरोर 
सहित परमात्मा का वर्णन है और दो होते हुये भी 
एक' रूप में वर्णण किया गया है । 


परम-पुरुष का विश्वरूप 


बंदिक-साहित्य में भ्रनेको स्थलो पर उस परम- 
पुरुष के विश्वरूप का बहुत वर्णन आता है। भ्र्थात्‌ 
जो भी रूप हमें दिखाई देता है, वह उस परम-पुरुष 
का ही रूप है। हम भी यही मानते हू कि इस ब्रह्माण्ड 
में जितने भी रूप दिखाई देते हें सब उसो परम-पुरुष 
के रूप हैं। रूप पाञुचभोतिक पढार्थो मे होता है, 
जितने भो रूपवान्‌ पदार्थ होते है, चाहे वे मनुष्य तथा 
ग्रन्य प्राणियों श्रादि के क्‍यों न हों, वे सब उस 
परम-पुरुष के हे । हम यह देख हो चुके हे कि यह 
सम्पूर्ण ब्रह्माण्ड उस परम-पुरुष का शरीर है। मनुष्य 
ग्रादि प्राणियों को जो यह शरीर मिला है, यह उस 
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परम-पुरुष के शरीर का हो तो ग्रंश है। जीवात्मा को 
छोड़ कर कोई भी तो जीवात्मा का अपना नहीं । 
प्राण, मन बुद्धि आदि सुक्ष्म तत्व भी तो उसी परम- 
पुरुष के शरीर में से लेकर घढ़े हुये है । उस बड़े वक्ष 
की ये सब शाखा प्रशाखाये है । उसी के शरीरावयबों 
में से थोड़ा २ लेकर शरीर-रूपी एक प्रतिमा बना दी 
है। और यह प्रतिमा हम (प्रज भाग--जीवात्मा ) 
को बसने के लिये दे दी है । इसलिये सब रूप उसी 
परम-पुरुष के हे । इसो दृष्टि से मन्त्रों में वर्णन ग्राता 
है कि “इसरो मायाभिः पुरुरूप ईयते” वह इन्द्र माया 
के द्वारा बहुत रुपों को प्राप्त होता है । 

यहां भी हमे यह याद रखता चाहिये कि इच्धध 
भी तो उसी परम-पुरुष का एक नाम है | शरीरी वह 
इन्द्र बहुत रूपों को धारण करता है, इससे द्वेतभाव 
में कोई ग्रापत्ति नहीं ग्राती । इसलिये यहां पर माया 
स्पष्ट रूप से प्रकृति का ही दूसरा नाम है । ग्रथव ० 
८१० (४) । १ में इसी प्रकार कहा है कि 
“सोदकामत्‌ साधसुरानगच्छत तामसुरा उपाहयन्त 
माय एहरोति।” ्र्थात्‌ विराट ने उत्कमण किया वह 
असुरों के पास पहुंची, प्रसुरो ने कहा कि 
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ए! माये! त्ग्रा। 

बिराट्‌ प्रकृति का हो एक नाम है। इसी बिराद्‌ 
को यहां पर श्रसुरों द्वारा माया कहलाया गया है । 

इसी प्रकार माया के सम्बन्ध में एक प्र मन्त्र , 
है। 'हूपं रूपं मघवा बोभवीति माया: क्ृष्वानस्तन्वं 
परि स्वाम्‌ । ऋ० ३।५३॥४८ । 

प्रर्थात्‌ वह (मधवा ) इन्द्र अपने शरीर को चारों 
श्रोर से माया रूप में करता हुवा प्रत्येक रूप को 
बार २ धारण करता है । 

इस उपर्युक्त मन्त्र से यह स्पष्ट है कि इद्ध का 
(तनु) ग़रीर हो माया रूप में परिवर्तित होता 
रहता है । 

इसलिये माया भी इन्द्र का शरीर है बह 
इस माया-हूपी शरीर से नाना रुपों को धारता है। 

इस प्रकार वेद के 'ऐक्यवाद' पर हमने यहां 
ग्रतिसंक्षेप से अपने विचार ग्भिव्यक्त किये । 
भविष्य में ब्रह्म पर विचार करते हुए ग्रौर 
प्रधिक विस्तार से लिखने का प्रयत्न करेंगे । 


सम्मति 

“ऋषि-रहस्य' नामक पुस्तक पढ़ने का प्रवसर 
प्राप्त हुआ । इसके लेखक श्री पं० भगवदृत्त, 
बेदालंकार, एम० ए० है । गुरकुल कांगड़ो विश्व- 
विद्यालय के बेदिक अनुसन्धान विभाग से इस 
पुस्तक का प्रकाशन हुआ है । 

बेद का ग्रध्ययन करने वाले इम बात को 
प्रच्छी तरह जानते हैँ, कि ऋग्वेद भ्रादि में प्रत्येक 
सुक्षत के पूर्व ऋषि देवता आदि का निर्देश किया 
रहता है। ये ऋषि वस्तृतः क्या हे, इस विषय में 
लेखक महोदय ने प्रभावपृर्ण प्रकाश डालने का 
प्रयास किया है श्रौर कुछ नवीन यथार्थतात्रं 
पथार्थताश्रों| का उद्भावन किया है । 

लेखक; महोदय ने स्मृति के 'याश्च वेदेषु 
दृष्टय:' इन अति संक्षिप्त पदों में दिये गये संकेत को 
पकड़ कर पपने विचारों का आधार बनाया है, 
ब्ेद में भ्रनुस्पूत एवं तन्तुजाल के रूप में आबद्ध 
दर्शन हो ऋषि के रूप में प्रस्फुटित हुप्रा है, विचार 
की इस पद्धति का आश्रयण कर विद्वान्‌ लेखक 
ने श्रयास्‍्य| ऋषि का प्राण एवं इन्द्रियों के रूप में 
जो विश्लेषण किया है, वह निश्चित ही प्रतिभाजन्य 
एक सवोन ऊहा है । वेदिक श्राचार्यों ने वेदार्थ को 


समझाने में ऋषिज्ञान को ब्रावश्यकता पर जो 
बल दिया है, उसको साथंक्ता इस पद्धति से विचार 
करने पर हो स्पष्ट रूप मे सम्मुख श्राती है । 
लेखक महोदय का यह आग्रह नहीं है, कि 
ये ऋषि मानव देहधारी प्राणी थे, वदिक ऋषियों 
को अविकल झूय से ऐपता स्वीकार किया जाना 
संभव भो नहीं है । अन्यथा जालनड्ा महैया 
ऋषय: ? इत्यादि का सानझ्जस्य प्रकट करना 
कठित होगा । ऋषियों की यह स्थिति लेखक 
महोदय की विवार पद्धति को पुष्ठ करती है । 
प्रस्तुत पुस्तक में इन भावनाओं के साथ 
ग्रभिलष्तित विषय को विस्तार के साथ समझाते 
हुये प्रस्तुत किया गया है प्रतिपादन शेली अभिननन्‍द- 
नीय चमरत्कारपुर्ण एवं आ्राकर्षह है। इस दिशा में 
वेवार्थ के लिये प्राचीन ब्राह्मगग्रन्यों के आपाततः 
प्रहेलिकारुप प्रतीत होने वाले प्रयास को श्राधुनिक 
रूप में स्पष्ट करने का विद्वाए लेखक का प्रयत्न 
ग्रत्यन्त स्तुत्य है । बेद में रुचि रबने वाले वेदार्थ- 
जिज्ञासुओ्रों को इससे लाभ उठाता चाहिये । 
समस्त बेद का इस पद्धति से आलोडन मानव 
जीवन के प्रशस्त मार्य का उद्बोधन हो सकता है । 


--उदयबीर शास्त्रो, गाजियाबाद । 


दैदिक-सप्न-विज्ञान : सम्मति 

श्री पं० भगवद्नत्त बेदालंफारलिखितं स्वप्तविषयक- 
'वेदिक स्वप्लविज्ञान' नामक पुस्तकमार्य्यंभाषानिबद्ध मया 
मनोयोगेत पठितम्‌ । भ्रहों लेखकस्य वेदिक-अन्त्राणामर्था- 
स्वेषणवंदुष्यम्‌ ! श्रहन्तु श्रतीव चमत्कृतोःस्मि विषय- 
विन्यासप्रकारेण । स्वप्मसम्बन्धे वेदिकवाइमयं महा 
प्रधृनता प्रन्थकृता प्रथमाध्याये 'मनुष्याणामवस्थात्नयमु, 
स्वप्नस्यसीमा विस्तार, कालदृष्दया स्वप्नस्पविभागव्रयम्‌, 
भद्राभद्रत्वदृष्ट्या तस्य विभागद्रयम्‌, द्वितीयाध्याये च मृत्यु 
पुनर्जन्मसम्बन्धिनी स्वप्नावस्था, तृतीयाध्याये रात्िस्वप्न- 
विचार;, चतुर्थाध्याये दिवास्वप्नविचारः, पंचमाध्यायतो 
दशमाध्यायान्तम्‌ श्ौतमन्त्राणां स्वप्तस्वरूपविवेचते 
2202 चिन्त- पु विनियोग: लेखकंस्य 
; स्फुट व्यनक्ति । स्वतन्त्रे भारते सम्प्रति 
| पंडितानामावश्यक्ता विच्चते । 
स्वाध्यायशीला सानवा एब्म्भूतानि पुस्तकानि भ्रदृशी लये- 
युश्चेत्तेषां ज्ञानवृद्धया सहैव वेदिक्रमन्त्राणामपि महत्व 

जनतासु प्रसृतं स्पादिति लाभद्व स्थात्‌ । 
किम्बहुना लेखकमहोदयम्प्रति मसानुरोधो$स्ति यत्सो- 
$विरतमेबंविधानां वेद्िकमन्द्रानुसस्धानपरम्पराणां क्रम- 
प्रवृत्योत्तरोत्तरं जात्कल्याएं कु्वेन्तेज समयन्नयेद्येन भार- 
तीय॑ जगदृगुरुत्वं पुनरषि विश्वस्मिन्‌ विद्योतितं स्थादिति 
शम्‌ ॥ --श्री गोपाल शास्त्री ( दर्शन केसरी ) 
अध्यक्ष: भ्री काशी पंडित सभाया: । 






